| + 335.4 


| क॥॥॥ वा 
;ः हक एष्ट्रीय प्रशासन अकादमी £ 
दर 23/००>.>, +बरा।गणाब। 5टबश8शाए 05 40तगाएतरां$770 2 
; मसरो ४ 
हि ॥755007ए0 
£ पुस्तकालय हे | 
४ तिकार4एए. हे 2 
& अवाप्ति संख्या कल 5 ध् 2 
4८८€557080 /४० _  [पेव्वाॉ 2५ 
४ वर्ग संख्या ८4५ हा ालड. के... 2] 
& (4६55 #४० _. ३३365. | ६5 
की कया साध 


700४50४४:::८४४४४४४४०४४०:४८४५४८४५८७०८६४०४४०६४०५-४४०८४०९: ४८४५४८५० 


|! 


मार्वेसवाद 
ओर 
साहित्य 
 । 


महेन्द्रचन्द्र राय 


एक मात्र वितरक 





4 2 
७ कर क 
कक >> 


हिन्दी प्रचारक पुस्तकालय म्तकालर 


प्रकाशक-- 

आराधना प्रकाशन 
६४।४४ गोला दीनानाथ, 
वाराणसी 


कापी राइट लेखक 
प्रथम संस्करण होली, वि २०१३ । ( सन्‌ १६५७ ) 
मूल्य ४॥) 


सुदृक-- 
रुमनिधि त्रिपाठी 
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अवतरणिका 


हतने दिनों तक साहित्य-विचार या तो नन्‍्दनतत्व (१९७४९॥०६) 
की दृष्टि से किया गया है, नहीं तो रसतत्व की दृष्टि से । प्रत्येक पाठक 
झपने हृदय की कसौटी पर इसका विचार करते हैं। यदि कोई साहित्य- 
कृति पाठक के हृदय में उपयुक्त परिमाण में भ्रानन्द जाग्रत करने में 
अथवा रसोद्रक करने में समथ हो तो पाठक उसे यथाथ साहित्य कद्द कर 
मानते हैं नतुवा नहीं । यही है परम्परागत साहित्य विचार को पद्धति । 

यधपि यह सच है कि साहित्य का उद्धव विशेष-विशेष काल के 
समाज-जीवन से ही होता है, तथापि इतने दिनों तक साहित्य को एक 
स्वतंत्र अन्य-निरपेत् सत्ता मानकर, केवल साहित्य के मानदंड से ही 
उसका विचार किया गया है। समाजजीवन का जो उत्तरदायित्व है, 
साहित्य को इतने दिन उस उत्तरदायित्व से मुक्त माना गया है। किन्तु 
आधुनिक काल के भ्राधुनिक विचारक साहित्य को सामाजिक उत्तर- 
दायित्व से मुक्त रखना नहीं चाहते हैं। मार्क्सीय साहित्य-दिचार ही 
इसके लिए प्रधानतः दायी है । ह 
:.. मार्क्सीय दर्शन समाज-जीवन का दशन है | बहुत दिनों से दशन- 
शासत्र को केवल मननात्मक ही माना गया है; व्यवहारिक जीवन के 
साथ दर्शन शास्र का कोई सम्बन्ध है भ्रथवा नहीं, इस पर विचार 
' करना अनावश्यक माना जाता था। मानव समाज में प्रचलित भावधारा 
के हतिहास को तातकात्िक समाज जीवन के साथ सम्पर्कित कर देखने 
की कोई झावश्यकता नहीं थी। म्ाक्स ने ही सर्वश्रथम यह धोषणा 
की कि भावधारा का कोई स्वतंत्र इतिहास नहीं है, भावधारा का इति- 
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हास मूलतः मनुष्य के सामाजिक जीवन का ही इतिहास है। इसीलिप 
साहित्य दशन आदि सभो मानस-सृश्यिाँ मनुष्य के सामाजिक जावन 
से सम्बद्ध हैं। मनुष्य के जीवन से, उसको सामाजिक परिस्थिति से, 
भावधारा की उत्पत्ति होती है, और वह भावभारा फिर मनुष्य के जीवन 
को बदलती है, उसके परिवेश को परिवर्तित करने में प्रेरणा देती है । 
सुतराम्‌ समाज-विवर्तन में साहित्य-दर्शन का एक विशेष स्थान है और 
इसीलिए समाज के प्रति साहित्य का उत्तरदायित्व भी है। केवल 
भावाविष्ट मनन में अथवा रसास्वादन में ही उसकी परिसमाप्ति 
नहीं है। 

मार्क्सीय दुशन॒ इसीलिए एक व्यवहारिक दशन है, कममूलक 
दर्शन है। मार्क्सीय दर्शन शास्त्र का लचय केवल तत्वालोचना नहीं है, 
मार्सीय दुशन का मूल लच्य समाज को परिवर्तित करना है, एक 
झादश्श सानव समाज को ओर वर्तमान समाज को नितना द्वुत हो सके 
ले जाना है। इसीलिए माक्संवादी साहित्य को भी इस वैक्विक 
समाज विवतंन के काम में लगाना चाहता है और इसी को वह साहित्य 
का सब प्रधान कतंब्य भी समझता है। 

इस ग्रन्थ में, माक्संवादी की दृष्टि में साहित्य को कैसा होना 
चाहिए, वही दिखलाने की चेष्टा की गयी है। माक्सीय- दृष्टिकोश को 
यथायथ रूप से पाठक के सम्मुख उपस्थापित करने की यह चेष्टा कहाँ 
तक साथंक हुईं है, उसका विचार पाठक के ऊपर ही छोड़ देना 
उचित है। 

अब इस अच्च के प्रकाशन के सम्बन्ध में दो शब्द कहना डच्ित 
समभता हूँ । बंगाल के उपस्यास-सम्राट बंकिमचन्द्र ने नवीन खेखकों 
को यह उपदेश दिया ,था कि लेखक अपनो रचना को कभो तुरन्त 
प्रकाशित न करें, बल्कि कई साल बाद उसे फिर पढ़े! शौर यदि उस 
समय भी यह पाठयोग्य मालूम हो तो उसे प्रकाशित करें। इच्छा से 
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न सही, अनिच्छावश ही इस पुस्तक के लिखते अब प्रायः नौ बष बीत 
गये । प्रकाशकों के पास दोडधूप करने को शक्ति का अभाव ही इसका 
कारण है। मित्र श्रीसुधाकर पांडेय जी यदि इस पुस्तक के प्रकाशन के 
लिए आग्रह और चेष्टा न करते तो मुझे सन्देह है कि संभवतः यह 
पुस्तक अप्रकाशित ही रह जाती। इसलिए में उनका बहुत हो 
अभारी हूँ । 

दूसरी बात यह है कि में बंगाली हूँ, कभी भी इिन्दी भाषा का 
नियमतः अध्ययन नहीं किया । इस प्रान्त के निवासी होने के नाते 
हिन्दी का जो कुछ ज्ञान प्राप्त किया उसी के आधार पर, बन्चुओं के 
प्रोत्साहन से प्रेरित होकर हिन्दी में कई पुस्तक लिखीं। अतः इस 
पुस्तक में जो कुछ भाषागत त्रुटियाँ हैं उसे पाठक क्षमा करंगे। अन्त में 
में अपने प्रकाशक महोदय को भी धन्यवाद देता हूँ। 


भोप॑ चमी महेन्द्रचन्द्र राय 
७५ फरवरी, १६७७ 


भाषासष्टि के साथ ही साथ मनुष्य अपनी भावना, कामना, 
कल्पना और भ्रभीप्सा को, अपने सुख-दुःख, राग-बिराग 
ओर आशा-निराशा को--अन्य शदों में, सानव-सानस में 
इस विश्वप्रकृति और मानवसमाज की जो क्रिया-प्रतिक्रयाएं हो 
रही हैं, उन्हें वह अपनी भाषा में उयक्त करता झा रहा है। भाषा 
में मानवसत्ता का यह जो प्रतिफल्नन है, उसी को हम व्यापक 
अर्थ में साहित्य कहते हैं । किन्तु साहित्य की एक संकीर परि- 
भाषा भी है; काव्य, नाटक, कहानी, संगीत आदि में मनुष्य के 
भाव ओर अनुभूतियों का जो रुपायन है, उसी को हम 'विशुद्ध” 
साहित्य कहा करते हैं । 

मानव-सत्ता देशकाल से परे, परिवर्तन सीमाओं के बाहर 
की वस्तु नहीं है। यह एक परिवर्तनशील, सजीब सत्ता है 
इसीलिए साहित्य भी जीवन का यथाथ श्रथवा बिक्ृत प्रकाश 
है; इसीलिए किसी भी थुग का साहित्य उस युग के व्यक्ति- 
ओर समाज-ज्ञीवन का ही अन्ततः आंशिक प्रकाश है। इस 
प्रकाश से हमें युग विशेष की भावना ओर कल्पना की 
धारा का, और मानवसमाज की गति, प्रवृत्तियों का चाहे पूरा 
परिचय न भी हो, फिर भी अन्ततः आ्रांशिक आभास तो अवश्य 
दी प्राप्त होता है। किसी युग को कल्पना-भावनाए केवल उसी युग 
की वस्तुसत्ताश्रों का ही प्रतिफलन नहीं हैं, उनमें अतीत परम्परा 
ओर रुढ़ियों के बहुत कुछ मृत! उपकरण भी अवश्य ही रहते 
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हैं । इतिहास जीवन और समाज के परिवतेनों के विछिन्न मुहूर्तों 
का समावेश नहीं है, वह गतिशील प्रवाह का एक श्रविच्छेय 
अंश है; इसीलिए उसमें से अतंत बिल्लकुत्त लुप्त नहीं हो सकता | 

मानवीय सत्ता की अभिव्यक्ति मानवीय क्रियाकलापों के 
स्थूल और सूछ्म विभिन्न क्षेत्रों में प्रसारित दे । सामाजिक रीति- 
नीति, आचार-व्यवहार, आइन-कानून, धर्म-विश्वास, दाशनिक 
विचौर, साहित्य, संगीत, नृत्य, स्थापत्य, मूत्तिकला आदि नाना 
क्षेत्रों में मानवीय सत्ता की क्रमाभिव्यक्ति होती जा रही है, ओर 
इन सबमें एक दही अखंड मानबसता को अभिव्यक्ति होने के 
कारण, ये सब विभिन्नक्षेत्र परस्पर विछिन्न नहीं हैं और 
न॒ परस्पर प्रभाव से मुक्त ही हेँ। किन्तु सामाजिक श्रम- 
विभाग के फलस्वरूप ये विभिन्न क्षेत्र स्वयमू-सम्पू्ण और 
स्वाधीन प्रतीत होते हैं और बहुत कुछ अन्य विभाग निरपेक्ष 
रह कर ही काम करते रहते हैं। समाज के अन्तर्गत और एक 
ही समाज-शरीर के अविच्छेय अंश द्वोने पर भी, शरीर के 
विभिन्न अंग-प्रत्यंग ओर इन्द्रियों की जिस प्रकार अनेक अंशों 
में अन्य निरपेक्ष स्वतंत्रता है, उसी प्रकार इन मानवीय क्रियाओं 
के विभिन्न क्षेत्रों में भी श्रम-विभाजन के कारण आज्ञ एक प्रकार 
की स्वतंत्रता है, ऐसा कहा जा सकता है।ये विभिन्न क्षेत्र 
इसीलिए कुछ अंशों में अपनी-अपनी प्रकृति के अनसार 
विकसित भी होते हैं ।* 


विभिन्न सांस्कृतिक क्षेत्रों को तरह साहित्य को भी हम बहुत 
देनों से एक स्वयम्‌-सम्पूर्ण क्षेत्र के रूप में देखते आ 
रहे हैं। इस्रीलिए साहित्य के इतिहास में यह सिद्धान्त निर्विवाद 
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रूप से स्वीकृत था कि प्रत्येक युग की साहित्यिक भावना अपने 
वेग से ही परवर्ती युग की भावनाओं की ओर अग्रसर होती 
है। साहित्य के क्रम-विवर्तेन के साथ जीवन के अध्य क्षेत्रों के 
सम्पक की आलोचना इसीलिए सख्ाहित्य के इतिहास के दायरे 
के बाहर का विषय समझ जाता था। दशन के इतिहास में भी 
इसी प्रकार की स्वयम्‌-सम्पूणुता की घारणा लक्षणीय है । 
परन्तु, क्‍या साहित्य में और क्या दशन में, भाव भौर 
भावनाओं को समग्र सामाजिक जीवन से विछिन्न और स्वयम्‌- 
सम्पूण करके देखने की जो भाववादी ( 4०&॥90 ) प्रवृत्ति 
ओर प्रयास है, इससे साहित्य और दशन के स्वरूप और समग्र 
जीवन के ऐतिहासिक विकास का यथाथ ज्ञान असंभव दो जाता 
है। भाववादी आलोचकों के मत में किसी एक युग के भाव ही 
आगामी युग के भाव को विकसित करते हैँ। मानव चेतना 
( प्प79॥ ०00800057685 ) को ही जीवन-व्यापार के चालक 
ओर नियामक के रूप में देखने के कारण भावबादी मानसरूप के 
परिवतनों को ही प्राथमिक सानकर उसी की प्रतिक्रिया और 
परिणामस्वरूप जीवन-सत्ता ( ०शं०४ ) के परिबतेनों की 
व्याख्या करने को चेष्टा करते हैं।' किन्तु किसी बिशेष युग के 
भाव ओर उसकी भावनाएं क्‍यों आगासी युग के भावे और 
भावनाओं की ओर अग्रसर द्वोती हैं, इसकी विज्ञान-सम्मतं सभी 
चीन व्याख्या देना भाववादियों के लिए संभव नहीं हे । 
मानव जीवन की ओर उस जीवन के भिन्न-भि्ष क्षेत्रों के 
विकास की व्याख्या करने के इस भावषादी दृष्टिकोण की शअ्रांति 
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माक्स को ही पहले पहल १८४४६० के लगभग मालूम हुई। दाश- 
निक देगेल के आईन-दशन को समालोचना करते हुए माक्स इस 
सिद्धान्त पर उपनीत हुए कि “तथाकथित मानव-सानस की प्रगति 
के द्वारा वेध-सम्परका ( ,022] 76]880०४ ) को अथवा राष्ट्र के 
विभिन्न रूपों ( 70778 ० ४४8॥6 ) को सम्पूर्ण स्वतंत्र और 
विछिन्न कर समझना संभव नहीं है, क्‍योंकि इनके मूल में 
जीवन के वस्तुगत सम्बन्ध ( 0(&0678) 7686075 ०0 ॥6 ) 
हैं।! मानव संस्कृति के विभिन्न क्षेत्रों में इस सिद्धान्त के प्रयोग 
के फल्नस्वरूप ही मावस यह कहने के लिए बाध्य हुए कि 
भावधारा का कोई स्वतंत्र इतिहास नहीं है, ५बल बिभिन्न समाजों 
का ही इतिहास हे ( 0७76 4$ 0० )]90079 0६ 7008७ 88 
50500, 006 ०॥)ए 8 ॥7500"ए ० 800०॥०७ )।' इसी दृष्टि- 
कोण के कारण माक्स ने भाववादी मनीषियों के सिद्धान्त के 
विपरीत एक दूसरे सिद्धान्त पर पहुँच कर एक नवीन जीवन- 
दर्शन को प्रवर्तित किया । फलस्वरूप सांस्कृतिक ज्षेत्रों में भी 
माक्सीय दर्शन ने एक लवीन दृष्टिभंगी को प्रवर्तित किया । 
मार्क्सीय दृष्टिकोण को सममने के लिए माक्सीय जीवन-दशन 
अर्थात्‌ माक्सवाद के सम्बन्ध में स्पष्ट धारणा का रहना अत्यन्त 
आवश्यक हे | माक्सबाद के बारे में विशद्‌ और सूच््म आलो 
चना लेखक के लिए संभव नहीं ओर वतमान निबन्ध में उसकी 
कोई आवश्यकता भी नहीं दे | यहाँ पर माक्संबाद की मोलिक 
बुनियाद जिन सिद्धान्तों के ऊपर प्रतिष्ठित है केवल उन्हीं के बारे 
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में आलोचना करनी आवश्यक है, ऐतिहासिक खोज करने वालों 
की दृष्टि जितनी दूर जाती है उतनी दूर तक मनष्य एक सामा- 
जिक जीव के रूप में ही दिखाई पड़ता है। इसलिए किसी भी 
मनष्य का विकास और उसकी परिणति उसके सामाजिक विकास 
और परिणति का द्वी फल है। यह कहना असंगत न होगा कि 
माक्सवाद मनष्य के इस सामाजिक विकास की वैज्ञानिक व्याख्या 
है और समाज विज्नव का एक अभिनव दशंन भी । मसार्क्सीय 
दृष्टि में सामाज्ञिक विकास की गति-प्रकृति क्या है और मार्क्सीय 
दर्शन का वैसविक तात्पय क्‍या है इसके सममने के लिए सबसे 
पहले माक्स द्वान्द्रक ऐतिहासिक वस्तुवाद की आलोचना 
आवश्यक है | 


जीवन एक सचल सत्ता है; गतिहीनता मृत्यु का दी नामा- 
न्तर है । इस गतितत्व के ऊपर ही हेगेलीय दन्द्वाद्‌ ( १880- 
808 ) प्रतिष्ठित है। यद्यपि प्रसिद्ध हेगेल्लीय उक्ति-“जो कुछ 
यथाथ है बही युक्तिसंगत है और जो कुछ युक्तिसंगत है वही 
यथार्थ है” वाह्मतः गति और परिवतन का विरोधी है. तथापि 
हेगेलीय युक्ति के अनसार यही उक्ति अ्रनिवाय छूप से हेगेल को 
इसकी विपरीत उक्ति--“जो कुछ यथार्थ वही फिर अ्रयथा्थ ओर 
बिनष्ठ होने को बाध्य हे?-की ओर ले जाती है । ( यद्यपि यह 
सच है कि हेगेल इस अनिवाय परिणाम की ओर अग्रसर नहीं 
हुए थे। ) जो कुछ यथाथ है, अगर वह युक्तियुक्त भी है तो राष्ट्र 
और समाज में परिवतेन की कोई भी आवश्यकता नहीं रहती । 
अथच जीवन क्रमाग़त परिवर्तन की ओर धावषमान है, इसे 
कोई भी अस्वीकार नहीं कर सकता। अतः इतिहास ही इस 
तथाकथित युक्ति के विरुद्ध इस बात का प्रमाण दे रहा है कि 
आज जो यथाथ ( 7९8| ) है, कल् वह शअ्रयथाथ हो जाता है । 
इसलिए आज़ जो यथाथ और युक्तिसंगत है कन्न उसके अन्त- 
निहित अयौक्तिकता स्पष्ट हो उठती है ओर इसी से वह अयथार्थ 
भी हो जाता है । प्रत्येक वस्तुसत्ता के अन्द्र एक दन्द्र ( 007- 
0780॥000॥ ) विद्यमान है, इसल्निए प्रत्येक वस्तु को एक द्वी 
साथ यथाथ और अयथाथ मानना पढ़ता है। वस्तु में अन्त- 

निहित यह इन्द्र दी गति की मूल प्रेरणा है।' 
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गति की इस द्वान्द्विक प्रकृति के बारे में ए गेल्स कहते हैं कि 
“वाति स्वयम्‌ एक भावाभाव विरोध ( 00778७00४0४ ) है । 
किसी वस्तु का एक हो मुहूत में दो स्थानों में रहने, एक ही स्थान 
में रहने ओर न रहने के द्वारा ही साधारण यांत्रिक स्थान परि- 
बतन संभव है। गति का अथ भावाभाव विरोध की निरवच्दछन्न 
उत्पत्ति ओर एक ही समय में उसकी निवृत्ति है ।” “जब 
साधारण स्थान परिवतेन के अन्दर हो भाषाभाव विरोध विद्य- 
मान है तो वस्तु की गति के जो उच्चतर रूप हैं उनमें और विशेष 
रूप से जीवन ( 07४2४70० ]7० ) और उसके विकास के बारे 
में तो यह विरोध ओर भी सत्य है। हमने ऊपर देखा है कि 
जीवन ठीक इसी प्रकार का है -जीवित वस्तु प्रत्येक मुहृत में 
जेसी है, उसके अलावा वह और कुछ भी द्वोती है । खुतराम्‌ 
जीवन भी एक भावाभाव विरोध है, जो वस्तु ओर प्रक्रियाश्रों 
में विद्यमान है ओर लगातार जिसक्री उत्पत्ति ओर समाधान 
दोता है ओर ज्योंही विरोध का अन्त हो जाता है, जीवन की 
भी समाप्ति होती द्दे तथा मृत्यु का प्रवेश द्वोता है। इसी तरह 
हमने देखा है कि मनन के क्षेत्र में भी दमलोगों को विरोध से 
छुटकारा नहीं है; दृष्टान्त के रूप में ( कद्दा जा सकता है कि ) 
मनुष्य की अन्तनिद्वित असीम ज्ञान शक्ति, बोद्धिक शक्ति ओर 
वाह्य परिस्थितियों के द्वारा सीमित मनुष्य के अन्दर उस ( क्षान 
शक्ति की ) बास्तविक उपलब्धि--इन दोनों में जो विरोध विद्य- 
मान है, अन्ततः हमलोगों के लिये उसका समाधान कायतः 
अन्तहीन और पुरुषानक्रमिक रूप सें अनन्त श्रगति के द्वारा ही 
संभव है ।' 


जार 
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ए'गेल्स के इस कथन के अथ को बहुत अच्छी तरह सम- 
मने की आवश्यकता है। एक साधारण दृष्टान्त के द्वारा इसे 
समभने की चेष्टा कर । एक शाम के बीज को लीजिए; इस बीज 
से जो वृज्ष होगा, उससे हजारों आम के बीज्ञ होंगे और उन 
बीजों से फिर अश्रगशित बीज उत्पन्न होंगे । सुतराम्‌ एक बीज 
के अन्दर अनन्त बीजों का अस्तित्व संभावना के रूप में विद्य- 
मान है, किन्तु किसी एक बीज को इस मुहुत में टुकड़ा टुकड़ा 
करने पर भी उसके अन्दर अन्य किसी भी बीज का असितित्व 
नहीं मिलेगा, इसमें कोई सन्देह नहीं । अतएब तक की दृष्टि से, 
हमें दो परस्पर विरोधी सत्यों को स्वीकार करना पड़ता है :-- 
(क) एक बीज के अन्दर अनन्त बीज विद्यमान हैं (ख्र) एक 
बीज के अन्दर दूसरा कोई बीज नहीं दे । बीज के अन्तर्निद्दित 
यह जो भावाभाव विरोध अथवा इन्द्र है, इस 'है? और “नहीं 
है! की समकालीन विद्यमानता का, विरोध का समाधान गति- 
शील्ञता के द्वारा ही सम्भव है| काल के अन्तद्दीन प्रवाह्द के 
द्वारा बंशानुक्रमिक रूप में एक ही बीज की अन्तर्निद्दित अनन्त 
संभावना वास्तव में रूपान्तरित द्ोती है | हमारे ज्ञान-शक्ति के 
झअन्दर भी बीज की तरह अनन्त ज्ञान की संभावना रहने पर 
भी किसी विशेष काल में हमारे ज्षिए अ्रनन्त ज्ञान का अधिकारी 
हीना सम्भव नहीं है; काल की अन्तहीन धारा को पकड़ कर 
मानवीय ज्ञान उसकी अपरिसीम परिणति की ओर विकसित 
होता जायेगा । 


झतः बस्तुवादी हन्द्रबाद का मौलिक सिद्धान्त द्वी यह है कि 
इस जगत्‌ ओर जीवन में, वरतु जगत्‌ और मानस जगत्‌ में, कोई 
भी घटना, कोई भी भाव एवं भावना चरम और शाश्वत होने 
का दावा नहीं कर सकती | विश्व वस्तु के ( जिसमें मानस-सत्ता 
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को भी शामित्न किया जा रहद्दा है ) अन्दर एक नित्यविरोध 
विद्यमान है ओर यही विरोध विश्ववस्तु को समाधान की खोज 
में प्रतनियत गतिशील कर उसे अन्तद्दीन विरोध के समाधान के 
रास्ते से आगे की ओर ते जा रहा है। विश्वप्रकृति के इस 
द्वान्द्रिक स्वरूप को लद्दय कर रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने लिखा दे, 
“जे मुहूर्त पूर्ण तुमि, से-मुहूर्ते किछु तब नाइ”--जिस मुहूते तुम 
पूर्ण हो, उसी मुहूत में तुम्हारा (अपना) कुछ नहीं है |” यह हन्द्व- 
वाद जीवन के सभी क्षेत्रों में सत्य है क्योंकि गति ही जीवन 
ओर जगत्‌ का मौत्तिक स्वरूप है। एग्गेल्स के शब्दों में, 
“विश्वप्रकृति, मानव समाज और मानवीय चिंतन की गति और 
विकास के साधारण नियमों के विज्ञान के अतिरिक्त द्न्द्॒बाद 
ओर कुछ नहीं है |!” 

जिस प्रकार ज्ञान कभी भी परिपूणता में समाप्त नहीं हो 
सकता, उसी प्रकार इतिहास का भी परिपूणता में समाप्त दोना 
असंभव है। निर्दोष और पूणतायुक्त समाज और राष्ट्र केवल 
कल्पना में ही संभव है । “दूसरी ओर, सारी आलनुक्रमिक ऐति- 
हासिक परिस्थितियाँ मानव समाज के निम्नतर विकास से उद्चतर 
विकास के अन्तद्दीन पथ पर केवल सामयिक (क्षणिक) विश्राम 
स्थान मात्र हैं । प्रत्येक स्थिति ( 3:82० ) आवश्यक है, इसलिए 
जिस समय ओर दशा ने किसी परिस्थिति को जन्म दिया है, 
उनके लिए वही परिस्थिति ठीक है । किन्तु जो नवीनतर ओर 
उच्चतर दशा उसके अन्दर धीरे-धीरे विकसित होती रहती है 
उसी के कारण प्रत्येक परिस्थिति अपनी वैधता और युक्तियुक्तता 
( ९७॥४|४ए 870 ]४४४08#०07 ) को खो बैठती है। इसो 
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से उश्चतर विकास-रूप ( 7070 ) के निकट इसे आत्मसम्पण 
करना पड़ता है ओर यह उद्यतर-रूप भी उसी तरह क्षय और 
विनाश को प्राप्त होता है ।**“*यह इन्द्वादी दशेन चरम और 
परम ( 2050)0॥० ) सत्य है, ओर “*'*“““मानब जाति को 
अन्तिम ओर पूण अवस्था-सम्बन्धी सारी धारणाओं को अग्राह्म 
कर देता है। इसके लिए कुछ भी चरम, परम ओर पवित्र नहीं 
है। प्रत्येक वस्तु की ज्षणस्थायी प्रकृति को और प्रत्येक वस्तु के 
अन्दर जो ज्षणिकता विद्यमान है उसको यह हन्द्रवादी दर्शन 
व्यक्त करता है। उत्पत्ति और विजल्यय हो जाने और निम्नतर 
विक्रास से उच्चतर विकास की ओर अनन्‍्तद्दीन आरोहण की 
अव्याहत प्रक्रिया के अलावा इसके सम्मुख ओर कुछ भी टिक 
नहीं सकता ।'*'““'अवश्य इसका एक स्थितिशीज्ञ ( 98900 ) 
पहलू भी है | यह दशन स्वीकार करता है कि ज्ञान ओर समाज 
के विशेष-विशेष स्तर ( 80982०४ ) अपने काज्न और परिस्थितियों 
में यथायुक्त है; परन्तु वहीं तक, बस्‌। इस प्रकार दृष्टि की 
स्थितिशील्ञता 'शपेक्षिक है; इसकी वेज्ञविक्र प्रकृति ही चरम 
( 8050]006 ) है, इस दृष्टिकोण से यह वैश्विक भश्रकृति ही 
एकमात्र चरम वस्तु दे ।”' 

द्वान्द्रिक बस्तुवाद के वेश्वविक स्वरूप को सममने के लिए 
ओर भी एक बात पर ध्यान देना आवश्पक है। वस्तु-अगत्‌ के 
अन्तनिद्ित विरोध के फलस्वरूप विश्व-जगत्‌ की प्रत्येक वस्तु 
निरंतर परिवतंन के स्नोत में बहती जा रही दहै। एगेल्स के 
शब्दों में, “अगुतम से मद्दत्तम तक, बालू के कण से सूर्य तक 
प्रोटिस्टा ( ?7005& ) से मनुष्य पयन्त समस्त प्रकृति निरन्तर 


असर: फसइाएश्याहपकटीअवर-ऋफलाड १ 
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उत्पक्शि और विलय की दशा में, निरन्तर परिवतेन की दशा 
में विद्यमान हैं ।”” किन्तु हमें स्मरण रखना होगा कि यह जो 
निरन्तर परिबतन की धारा है, इसे हम एक अविच्छिन्न क्रम" 
विकास की धारा के रूप में नहीं पाते हैं। किसी-किसी दशा में, 
कुछ दूर तक, क्या जढ़-जगतू्‌ में, क्या जीव-जगत्‌ में, क्या मानव 
समाज में, यह परिवर्तन धीरे-धीरे एक अबविच्छिन्न धारा के 
रूप में अग्रसर द्ोता है किन्तु यह छोटे-छोटे परिवतनों के 
सामूहिक प्रभाव से हो, अथवा अन्य किसी कारण से हो, वस्तु- 
जगत्‌ में परिवतन एक आकस्मिक उल्लम्फन के रूप में दिखाई 
देता है और परिवर्तत परिमाणगत प्रभेद से एक गुणगत प्रभेद 
को प्राप्त होता है। दृष्टान्त रवरूप कहा जा सकता है कि पानी 
गरम होते-होते एक विशेष स्तर सें आकर वाष्प में परिणत हो 
एक गुणगत प्रभेद को प्राप्त होता है; जीव-जगतू में जिसे 7४७(8- 
४४०४ कहा जाता है, वह भी इसी प्रकार का वैज्ञविक परिवतेन 
है। सामाजिक विवतन के क्षेत्र में भी परिवर्तन के इस वैस्विक 
उल्लम्फन ( ।'€ए०।४४४००७/"ए ।69&0 ) की बात नहीं भूलना 


चाहिए । के 
मानव-समाज़ के विकास क्षेत्र में इस द्वान्द्रिक वस्तुवाद का 


प्रयोग कर हम इस सत्य पर पहुँचते हैं कि साधारणतया समाज 
धीरे-धीरे परिवर्तित होने पर भी, विशेष-विशेष विकास बिन्दु 
पर मानव-समाज वेकस्िक उल्लम्फन के द्वारा गुणगत परिवतेन 
को प्राप्त होता है और समाज के बहुकाल स्थायी 'रित्र में 
आमूल परिवतन हो जाता है। समाज का पूं जीवादी विकास 
भी इसी प्रकार वेश्नविक परिबतन के द्वारा समाजतांत्रिक सभाज 
की जन्म देने जा रहा है। परिवर्तेत की धारा में इस आकः- 
स्मिक वैसविक उल्लम्फन की कत स्मरण रखनी चाहिए। 





१ 


इस द्न्द्रवादी दृष्टिकोण से ही सामाजिक विवतन की 
व्याख्या करने की माक्सीय पद्धति उद्भूत हुई है, जिसे हम 
'ऐतिहासिक वस्तुवाद! कहा करते हैं| हेगेलीय दशन में विश्व- 
प्रकृति और मानवीय इतिहास के इन्द्रवादी विवरततन को 
गौण स्थान दिया गया है, क्योंकि हेगेल्ञ के भाववादी दर्शन में 
भावसत्ता ही नित्य है ओर इस भावसत्ता के अन्द्र जो 
विवर्तन संघटित होते हैं, वाह्मजगत्‌ में-प्राकृतिक जगत में 
शोर मानवीय संसार में भी-उसी का प्रतिफलन मात्र होता है | 
किन्तु माक्स ए गेल्स ने--और ए'गेहस के कथनानुसार डीट्स- 
जेन (/)0220/) नाम के एक जमन श्रमिक ने भी-सर्वप्रथम 
इन्द्रवाद को भाववादी विकृति से मुक्तकर वस्तुवादी हन्द्रवाद्‌ 
को प्रतिष्ठित किया। वछतुवादी दन्दरबाद ( /(809/8)]४ 
078)00008) का यह कहना है कि मनुष्य के मानस जगत्‌ में जो 
दुन्द्द दिखाई पढ़ता है उसकी उत्पत्ति वास्तव वाह्मजगत्‌ के दून्द 
से होती है, मानस हन्द्र बारतव जगत्‌ की द्वान्द्रिक गति का 
प्रतिफज्षन मात्र है। सुतराम मानव समाज की मानस टृ्टियों 
का-उसके धरम, साहित्य, कज्ञा, विधि-विधान, एक शब्द में 
मानव संश्कृति का यथाथ परिचय प्राप्त करने के लिए मानव 
समाज को विकास -घारा की सम्यकू उपलब्धि की आवश्यकता 
है। माक्स ने ऐतिदासिक वसतुबाद (80708) 70800 
4)97) के द्वारा मानव समाज्ञ के विकास को समझाने की 
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चेष्टा की है। यद मतबाद, ए गेल्स के शब्दों में, “समाज के 
अझर्थनीतिक विकास के अन्दर, उत्पादन और विनिमय पद्धति के 
परिवर्तन के अन्दर और उसके फलस्वरूप समाज के विभिन्न 
श्रेशियों के विभाजन के अन्दर और इन श्रेणियों के पारस्परिक. 
संघर्ष के अन्दर सारी प्रधान-प्रधान ऐतिहासिक घटनाओं के 
न्तिम (मूल) कारण ओर प्रचंड प्रभाव की खोज करता है।?* 
माक्स ने अपनी पुस्तक ( 0ज्५०० ०एण॑ ?०॥06टक 
]7007005 ) की भूमिका में ऐतिहासिक वस्तुवाद का जो सुन्दर 
विवरण दिया है यहाँ उसे उद्धृत कर रहा हूं । “लोग सामाजिक 
उत्पादन के जो काम करते हैं, उससे वे ऐसे कुछ निश्चित 
सम्बन्धों को स्थापित करते हैं जो अनिवाय होते हैं और जिनका 
अस्तित्व उनकी इच्छा पर नहीं होता; ये सब उत्पादन-सम्बन्ध 
भोतिक उत्पादन शक्ति के विकास के एक-एक निश्चित स्तर के 
अनरूप होते हैं । इन सब उत्पादन संबंधों की सामूहिक समग्रता 
से ही समाज का अथनीतिक ढाँचा बनता है--इस यथार्थ 
बुनियाद के ऊपर ही वेध (।०४७)) ओर राजनीतिक ( विधि- 
विधान शआदियों का ) महत्न (57[0०7"87"70४००) बन जाता 
है ओर सामाजिक चेतना के विशिष्ट रूप भी इसी के अनगत 
होते हैं। साधारणतः भोतिक जीवन की उत्पादन पद्धति के 
द्वारा सामाजिक, राजनीतिक और बौद्धिक जीवन-क्रियाए 
निर्धारित होती हैं, मनष्य की चेतना उसकी सत्ता को निर्धारित 
नहीं करती, बल्कि उसके विपरीत उसकी सामाजिक सत्ता के 
द्वारा ही उसकी चेतना निर्दिष्ट होती है। समाज की भौतिक 
उत्पादन शक्तियाँ अपने विकास के एक विशेष स्वर में तत्कालीन 
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उत्पादन-सम्बन्धों के साथ, अभ्रवा कानूनी भाषा में कहा जाय 
तो कह सकते हैं कि ये सब उत्पादन शक्तियाँ ज्ञिन सम्पत्ति 
सम्बन्धों (0?707009%ए 7०।४८70795) में पहले काम करती आयी 
हैं, उनके साथ संघष फर बेठती हैं । उत्पादन शक्तियों के विकास 
के साधन (07779) न रह कर ये सम्बन्ध उनके बंधन में परि- 

ण॒त हो जाते हैं। तव समाजविप्लव का यग शुरू होता है । 
अथनीतिक बनियाद में परिवतन के साथ ही साथ ( उसके 
ऊपर बना हुआ ) समग्र प्रकांड ढाँचा (या महल्न ) थोड़ी बहुत 
शीघ्रता से रूपान्तरित हो जाता है। इस प्रकार रूपान्वर के 
बारे में विचार करते समय, उत्पादन की अथनोतिक दशा का 
भौतिऋू रूपान्तर (जो प्राकृतिक विज्ञान को तरह निश्चयता के 
साथ निर्धारित हो सकता है ) और बेध, राजनीतिर, धार्मिक, 
कल्नासम्बन्धी अथवा दाशनिकू रूप--संक्षेप में वे सब भावरूप 
( मानस रूप --7060|0209| 70"7)5$ ) जिनकी सहायता से 
लोग इस संघष के बारे में सचेतन होकर इसके विरुद्ध संग्राम 
करते हैं, इन दोनों में हमेशा पार्थक्य रखना चाहिए। कोई 
व्यक्ति अपने बारे में जेसा ख्याल करता है उसके द्वारा जिस 
प्रकार हम उसके बारे में मतामत नहीं बनाते, ठीक उस्री तरह 
इस प्रकार के रूपान्तर-यग के बारे सें भी उस थग की आत्म 
चेतना के द्वारा हम उसका विचार नहीं कर सकते, बरन दूसरी 
ओर, भोतिक जीवन के विरोधों के द्वारा, उत्पादन की साम।/जिक 
शक्ति और उत्पादन सम्बन्धों में जो बिरोध बतंमान हैं उनके 
द्वारा इस चेतना की व्याख्या करनी होगी । जिन सब उत्पादन 
शक्तियों के बिकास का अब्रकाश समाज व्यवस्था में विद्यमान 
हैं, उन उत्पादन शक्तियों के विकसित न होने तक कोई समाज 
-उयवस्था कभी भी सष्ट नहों दोती, ओर पुराती खसालव्यवस्था 
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के गभ में उच्चतर उत्पादन-सम्बन्धों के अस्तित्व के लिए भौतिक 
स्थिति परिपक्त न होने तक वे सम्बन्ध भी कभी आविभूंत नहीं 
होते । इसीलिए मानव जाति केबल उन्ही सब फामों को अपने 
हाथ लेती है, जिन्हें वह पूरा कर सकती है; इस विषय पर 
ओर भी गंभीरता से विचार करने पर हम हमेशा देख पायेंगे 
कि किसी समस्या का उद्भव तभी होता हे जब उसके समाधात 
के लिए जिन भौतिक दशाओं की जरूरत है वह वतमान रहती 
है, अथवा कम से कम वह दशाएँ बनने लगती हैं । स्थूलरूप से 
उत्पादन की एशियाई, प्राचीन, सामन्‍्ती ओर अधुनिक 
बर्जाआ पद्धतियों मो हम समाज के अथेनीतिक गठन की प्रगति 
के भिन्न-भिन्न युग कह कर अभिहित कर सकते हैं। उत्पादन का 
वर्जाआ सम्बन्ध, उत्पादन की सामाजिक प्रक्रिया का अन्तिम 
विशोधी रूप है-- व्यक्तिगत विरोध के रूप में विरोधी नहीं है, 
व्यक्तिज़ीवन की सामाजिक परिस्थिति से इस विरोध की 
उत्पत्ति हैं; उसके साथ समाज के गे में विकासमान उत्पादन 
शक्तियाँ द्दी उच विरोध के निराकरण की भोतिक दशा 
( 80९४७। ०००000०॥ ) को उत्पन्न करती हैं। अतः यह 
सामालजिक संगठन मानव समाज के प्रागेतिहासिक स्वर का 
अन्तिम अध्याय दे |”! मार्क्सीय दृष्टि में इसीलिए बतंमान 
काल में मानव समाज एक कल्पान्तसीमा पर पहुँचा है और 
मानव-इतिद्दास के सम्पूण नवीन विकास के द्वार पर उपस्थित है। 
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ए'गेल्स कहते हैं कि “समग्र दूशन शासत्र की, विशेषकर 
आधुनिक दर्शन शासत्र की मौलिक समस्या मनन के साथ 
सत्ता के सम्पक की (76॥800॥ 0 7678 शाते 0थाह ) 
है ।” उनकी राय में, मनन के साथ सत्ता के, आत्मा (37१ 
के साथ प्रकृति के सम्पक का प्रश्न ही सारे दशन शात््र का 
सबसे बड़ा प्रश्न है।”' भाववादी दाशेनिकों ( 008)8 ) की 
राय में इस विश्व-सत्ता के भोतिक और मानसिक किसी भी 
बात का स्वाधीन स्वनिष्ठ 70200700॥) अस्तित्व संभव नहीं 
है। भाववादी सभी दार्शनिकों की राय बिज्ुकुज्ञ एक प्रकार की 
नहीं है, यह कहना श्रवश्य बाहुल्‍य मात्र दे किन्तु साधारण रूप में 
ये सभो किसी न किसी रूप में इस विश्वसत्ता को चेतन्यसापेक्ष 
बतलाते हैं। इसीलिए चेतन्‍्य को ही आदिम और मौलिक 
मानकर उसी से किसी न छिसी प्रकार से विश्ववस्तु को उत्पत्ति 
की व्याख्या करनो पड़ी है। हेगेल की राय में भी इसीलिए 
स्वनिष्ठ भाव ( 3050)0/9 008 ) ही मौत्िक ओर शभ्ादिम 
है | इसी से चतन्य के रूपान्तर से ही विश्ववस्तु का रूपान्तर 
संभव है । 

वस्तुबादी दाशेनिकों की राय में विश्वप्रकृति अ्रथवा विश्व- 
वस्तु द्वी खनिष्ठ ओर आदिम सत्ता है। इस विश्ववस्ु के द्वान्द्रिक 
विवतन के द्वारा ही ऐतिहाप्तिक विकास के विशेष स्वर में 
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चेतन्य का उद्भव हुआ दे । इसी दृष्टि से माक्स एक बस्तुवादी 
()/8०748)50) हैं | इसी लिए विश्वसृष्टि के पहले भी 'सवनिष्ठ 
भाव? (8050]7/०) के अस्तित्व को साक्स किसी तरद माल 
नहीं सकते । इसीलिए “जो भाव किसी ध्यक्तिमानस का 
भाव नहीं हे वह बिलकुल कल्पना मात्र है। केवल 
व्यक्ति विशेष के मन में ही भाव का अस्तित्व संभव है”' 
कर व्यक्ति मानस के ये भाव वाह्मय वसतुन॒गत के ही प्रतिदनन 
मात्र हैं। माक्से की राय में विषयी अथवा ज्ञाता-निरपेक्ष, पर 
इन्द्रिय ग्राह्म वस्तु दी विश्वस्ष्टि का आदिम ओर मौलिक डपा 
दान है । विशेष-विशेष दशा में इस वस्तुसत्ता को अचेतन जड़ 
कहने पर भी मूलतः प्रकृतिगत रूप में इसे जड़ अचेतन नहीं 
कहा जा सकता | क्योंकि विश्ववस्तु की द्वान्द्रिक अभिव्यक्ति 
के विशेष स्तर में यही तथाकथित जड़ वस्तुसत्ता सजीब और 
चेतन सत्ता के रूप में विकसित हुआ है | अतः माक्‍्से को जड़ 
धादी कहना बिलकुक्ष गलत है । वह इन्द्रियप्राह्म वस्तुसत्ता को 
दी सृष्टि के आदि कारण के रूप में मानते हैं और यद्द भी मानते 

कि वस्तुसत्ता का प्राथमिक विकासरूप निर्जीबव और अचेतन 
जड़ दै। किन्तु वस्तु की अन्तनिहित द्वान्द्रिक गति की प्रेरणा से 
जड़ वस्तुजगत का द्वी कुछ अंश विवबतित द्दोकर . चेतन प्राणखि- 
जगतू में परिणत हुआ दे । इसका अकाट्य प्रमाण अभी तक 
संभव न होने पर भी आधुनिक विज्ञान के नाना प्रहार के तथ्यों 
से इसो सिद्धान्त का समर्थन प्राप्त द्वोता है'। अतः मार्क्सीय 
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दर्शन का यह सिद्धान्त है कि वस्तुसत्ता से ही चेतन्य की उत्पत्ति 
होती है और चेतन अगंत्‌ की उत्पत्ति के आपाततः अन्तिम 
अध्याय में मसुष्य का आविभाव हुआ है। इसी सिद्धान्त का 
अनुसरण कर माक्स कहते हैं कि मानव-इतिदहास का अन्तिम 
नियामक और निर्णायक मनुष्य की चेतना ( मनन ) नहीं है, 
उसकी वास्तव भौतिक सत्ता, उसकी श्रथनीतिक परिस्थिति ही 
असल निर्णायक है । 

मानव चेतना फी उत्पत्ति के साथ मनष्य ने भोतिक सृष्टि 
के अतिरिक्त एक आश्चयेजनक मानस जगत्‌ की सृष्टि की है; 
वह जगत्‌ उसकी भावना कल्पना, उसके साहित्य-संगोत-दशेन- 
नीति-धर्म का जगत्‌ है और इस जगत्‌ के अस्तित्व को महिमा- 
न्वित करते हुए वह इस विश्वास पर आ पहुँचा है कि भाव- 
अगत्‌ का शरितित्व आदिम ओर शाश्वत है। यहाँ तक कहा 
गया है कि भाव जगत्‌ दी एकमात्र सत्य है, वस्तु ज़गत्‌ माया- 
मात्र है। माक्स ने इस मानस चेतना के विपुल्न प्रभाव को 
कभी अस्वीकार नहीं किया परन्तु उसे प्रथमतः मनुष्य की सामा- 
जिक सक्ता से उद्‌भूत बताया है | जड़ पाषाणपिंड से मनुष्य के 
मन बुद्धि की तरह श्जड़ वस्तु का आविर्भाव अनेकों को श्रत्यन्त 
अस्वाभाविक ओर अबोध्य मालूम हो सकता है, किन्तु चेतना की 
तरह अजड़-वस्तु से इस जड़ जगत्‌ जेसी ठोस बस्तु की उत्पत्ति 
हुई है, ऐसा कद्दना भी कया उतना द्वी अस्वाभाषिक नहीं मालूम 
होता? अस्तु, इस दाशनिक आलोचना में अधिक अग्रसर द्ोने की 
आवश्यकता नहीं है | केवल दमें इतना दी विशेष रूपसे स्मरण 
रखना है कि मारक्सीय सिद्धान्त यह दे कि मनुष्य को मानस 
'चेतना का जो कुछ रूप हैं, उसकी सांस्कृतिक्त जो कुछ संष्टियाँ 
दें बह सभी समाज की अर्थनीतिक ढाँचे के ऊपर आध्रित हैं। 
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इससे अनेकों के मन में इस भ्रान्त धारणा की सृष्टि होना 
संभव नहीं है कि मनष्य अथनीतिक परिस्थितियों का दास 
मात्र है, उसकी आत्मिक खतंत्रता कुछ भी नहीं है। यह धारणा 
बिलकुल गलत है, माकस की शक्तियों से ही वह स्पष्ट हो जाता 
है। माक्स ने कद्दा है कि “मनष्य अपना परिवेश और शिक्षा 
की उपज है, विभिन्न परिवेश ओर शिक्षा के कारण विभिन्न 
प्रकार के मनष्य उत्पन्न दोते हैं--यह वस्तुवादी मतबाद यह भूल 
जाता है कि परिवेश मनष्य के द्वारा ही बदला गया है और 
शिक्षक को स्वयम्‌ शिक्षित होना पड़ता है!। 'अथंनीतिक दशा? 
की व्याख्या करते समय ए गेल्स ने उत्पादन-व्यवस्था, यातायात 
व्यवस्था ( 07879(007% ), विनिमय व्यवस्था, भौगोलिक आधार 
ओर अथनीतिक विकास के प्राथमिक रतर का जो कुछ अवशेष 
उन सभी को इस “अथनीतिक दशा? का अन्तभुक्त किया है। 
इसके पश्चात्‌ एगेल्स ने और भी कहट्दा है कि “हम सोचते हैं 
कि अथनीतिक दशाएं ही अन्त में (५)४४9०ए) ऐतिहासिक 
विकास को निरूपित फरदी हैं, किन्तु 'कौम? र्वयम्‌ एक अर्थ- 
नीतिक उपादान है । अतः कौमी विशेषताओं का प्रभाव भी 
यहाँ स्वीकृत हुई हैं। अ्रथनीतिक दशा को समाज के ऐतिहासिक 
विकास का मूल नियामक के रूप में मानने के साथ ए गेल्स ने 
जो टीका की है व६ विशेष विचारणीय हे । 
ए गेल्स कहते हैं कि “राजनैतिक, व्यवहार शाख्र-सम्बन्धी 
[ए"ंप08) ), घामिक, साहित्यिक, कलासम्बन्धी और अन्य 
प्रकार के विकास अथनीतिक विकास के ऊपर आधारित है। 
किन्तु ये सभी परस्पर के ऊपर और अथनीतिक बुनियाद के 
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ऊपर भी प्रतिक्रिया उत्पन्न करते हैं और एकमात्र भर्थनीतिक 
स्थिति ही सक्रिय रूप में और कारण रूप में काम करती है ऐसी 
बात नहीं है। अ्र्थनीतिक प्रयोजन द्वी परिणाम में अपने को 
घोषित करने पर भी इस अथनीतिक प्रयोजन के आधार पर 
पारस्परिक क्रियाप्रतिक्रिया होती दे ।*'अथनीतिक स्थिति स्वतः 
प्रभाव विस्वार करती दे ऐसा नहीं, लोग अपने इतिहास फो 
बनाते हैं. परन्तु निर्दिष्ट परिवेश के अन्द्र होता है, जो उस 
इतिहास को निरूपित करता है ओर तात्कालिक वास्तव सम्बन्धों 
के आधार पर करता है; क्षेकिन इत सम्बन्धों में अन्य राज- 
नीतिक और भावात्मक ( 0०0!0९०७) ) सम्बन्धों के द्वारा बह 
अरथनीतिक सम्बन्ध कितना भी प्रभावित क्‍यों न हों अथेनीतिक 
सम्बन्ध द्वी परिणाम मे निर्णायक होते हैं और उन सम्बन्धों 
के अन्दर ये अथनीतिक सम्बन्ध एक लाल प्रन्थनसूत्र की तरह 
विद्यमान रहते हैं ओर इसी के जरिये ( इतिहास को ) समझा 
जाता है |?! एक दूसरे पन्न में इस विषय में एगेल्स ने कहा है 
कि “हमलोग द्वी अपने इतिदह्दास का निर्माण करते हैं, परन्तु व्ह्द 
अत्यन्त सुनिर्दिष्ट पूर्व स्वीकृतियों ( ?7९5प०७7०००४४०॥७ ) और 
दशा के अधीन रहकर | इन सब दशाश्ों में अ्र्थनीतिक दशाएँ 
ही परिणाम मे निर्णायक द्वोती हैं । किन्तु निर्णायक न द्वोने पर 
भी राजनीतिक ओर अन्य परिस्थितियाँ भी, यहाँ तक कि 
मनष्य के मन में जो परम्पराएं (£7807009 ) रहती हैं वे 
भी इसमें हिस्सा लेते हें। केवल अथनीतिक कारण के द्वारा 
किसी समाजसत्ता की व्याख्या करने को फोशिश को ० गेल्स ने 
हास्यास्पद बतलाने में भी संकोच नहीं किया ।”* 
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“ज्ञोग अपने इतिहास का निर्माण आप ही करते हैं” माक्स 
ओर ए गेल्स दोनों इस बात को मानते हैं । किन्तु इस दक्ति का 


स्पष्ट अर्थ क्या है, अच्छी तरह समझ लेना आवश्यक है। 


द्वान्द्रिक वस्‍्तुबाद की श्आालोचना के सिलसिले में यह कहां 
गया है कि प्राकृतिक ओर मानविक सभी घटनाएं गति विज्ञान 
के द्वान्द्रिक नियम के अधीन हैं। इस दृष्टि से प्राकृतिक जगत्‌ 
ओर मानविक जगत्‌ के विकास एक ही प्रकार के होते हुए भी 
दोनों के बीच एक मौलिक प्रभेद भी विद्यमान है। प्राकृतिक 
घटनावक्ी श्रन्ध अचेतन शक्तियों की क्रिया-प्रतिक्रिया का फल्न 
है; उनमें कीसी भी सचेतन और सजन्नान शक्ति की श्रभीप्सित 
लक्ष्याभिमुखी क्रिया का प्रमाण नहीं है। किन्तु समाज का 
इतिहास किसी अन्ध अचेतन शक्ति की सृष्टि नहीं है; समाज 
सचेतन मनध्यों की सृष्टि है; वहाँ मनुष्य सचेतन रूप में किसी 
उदेश्य अथवा आवेग के द्वारा प्रेरित होकर निश्चित लक्ष्य प्राप्त 
के उद्देश्य से काम करते हैं। पर विश्वप्रकृति के विकाल और 
मानव समाज के विकास के इतिहास में यह मौलिक भेद रहते 
हुए भी इस बात को इनकार नहीं किया जां सकता कि मानक 
इतिहास के विकास और गति के मूल में भी कुछ साधारण 
नियम काम कर रहे हैं। क्योंकि यहाँ पर भी अनेकों मनुष्यों की. 
सचेतन इच्छा झोर थभिप्रायों के झगणित घात गप्रतिधाव संघात 
ओर क्रिया प्रतिक्रिया के फतरवरूप किसी भी एक व्यक्ति की इच्छा 
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झोर अभिप्राय पूरे नहीं हो पाते। प्रत्येक व्यक्ति का कम का 
लर्दय रहता है परन्तु बहुत से लोगों की इच्छा ओर अभिप्रायों 
का जो फल द्ोता है वह किसी के भी अभीप्सित लक्ष्य से 
सम्पूण भिन्न होता है। इसीलिए मानव समाज का विकास भी 
वबाह्यत: प्राकृतिक विकास की ही तरह देव नियंत्रित जसा प्रतीत 
होता है। इसीलिए सनष्य स्वभावतः सामाज्ञिक तथा 
छर्थनीतिक विकास के क्षेत्र में भी अपने को देव के अधीन 
ओर अरहष्ट शक्ति से नियंत्रित सममता है । 

एंगेल्स कहते हैं कि 'ल्लोग स्वयं द्वी अपने इतिद्दास को 
बनते हैं। लेकिन अभीतक वे सामूहिक इच्छा के द्वारा अथबा 
सामूहिक योजना के अनुसार अथवा कोई निर्दिष्ट समाज के 
अन्दर रहकर ऐसा नहीं करते |” बहुत से व्यक्तियों के 
मन में नाना विचित्र इच्छा और प्रवृत्तियों का उदय होता है 
यह सब जीबन के नाना बिचित्र परिवेशों का फल है | इन 
व्यक्तिगत इच्छाओं का पारस्परिक घात प्रतिघात का सामूहिक 
परिणाम दी इतिहास में घटनाओों के रूप में प्रकटित होता है 
झोर इसी तरह इतिहास की सृष्टि होती रहती है। सामूहिक 
रूप से देखा जाय तो इस ऐतिहासिक घटना को “ऐसी एक 
शक्ति का फल समझा जा सकता है जो अ्रयेतन रूप में और 
इच्छा निरपेक्ष ( ए:॥006 ए0॥007 ) होकर काम कर रही 
है। क्योंकि प्रत्येक व्यक्ति जो चाहता है वह अन्य भ्रत्येक के 
द्वारा बाधा प्राप्त होता है ह्योर परिणाम ऐसा कुछ हो जाता है 
जो कोई भी ज्य'क्त नहीं चाहता था; इसीलिए अतीत इतिदास 
प्राकृतिक प्रक्रिया की तरह दी चला आया है और मूलतः एक 
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ही गति-विज्ञान के अधीन भी है। प्रत्येक व्यक्ति की कामना 
उसके भोतिक सत्ता ( 9,08७) 060050प४०॥ ) के द्वारा 
ओर उसके बाहरी परिवेश के ( जो मूलतः अथनीतिक परिवेश 
है, द्वारा नियन्त्रित होती है) (यह परिवेश व्यक्ति का 
अपना व्यक्तिगत परिवेश भी हो सकता है, अथवा साधारण 
रूप में सामाजिक परिवेश भी हो सकता है ); किन्तु इन व्यक्ति- 
गत इच्छाओं का ज्ञो अ्रभीष्ट है वह प्राप्त नहीं होता है, इस 
लिए ओर इन सारी इच्छाओं का एक सामूहिक औसत परिणास 
(8 ००)|९०४४ए० 77037 ) एक सम्मिलित फल्न ( 0077707- 
7€5७]&706 ) होता है इसलिए अवश्य द्वी ऐसा सिद्धान्त नहीं 
किया जा सकता कि इनका मूल्य > 0 हैः वरन इसके विपरीत, 
सम्मिलित फल में प्रत्येक का हिस्सा है और उतने परिमाण में 
प्रत्येक उसमें शरीक है ।?”' 


यह जो बहुत सी इच्छाओं के पारस्परिक संघात से इतिद्दास 
वाह्मयतः सम्पू्ण व्यक्तिनिरपेत्ष ओर स्वतन्त्र परिणाम पर 
पहुँचता है. इससे एगेल्स कभी भी इस सिद्धान्त पर नहीं पहुँचते 
हैं कि किसी रहस्यमय बाहरी शक्ति की ( चाहे वह ईश्वर - 
हो अथवा ओर कुछ ) अपनी इच्छा से दही मानव इतिहास्र की 
सृष्टि दो रही है । जहाँ पर समाज में बहुत-सरी इच्छाभों का 
संघात द्वोता है, वद्दीं पर समाज्ञ प्रयोजन के द्वारा नियंत्रित 
होता है और जो बाहर से आकस्मिक प्रतीत दो सकता दै उसके . 
द्वारा उस प्रयोजन का प्ररिपूरण द्वोता है, परन्तु सारी आकस्मिक 
घटनाओं के अन्द्र से भी वह प्रयोजन ही अपने को प्रतिष्ठिद 
करता है और मूलतः यह प्रयोजन अथनीतिक प्रयोजन है। 
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समाज में, विशेष विशेष युग में युगान्तरकारी व्यक्ति विशेष के 
झाविर्भाव को ए गेल्स अवश्य ही विशुद्ध आकरिमकता मानते हैं 
किन्तु बहुत से लोग जिस प्रकार इतिहास को विशेष विशेष 
व्यक्ति प्रेरणा का फल समभते हैं, एग्गेल्स वैसा नहीं समभते 
विशेष-विशेष काल के प्रयोजन ही अपने प्रतिनिधि के रुप में 
विशेष विशेष व्यक्ति को सम्भव करता है ।' 


ऐतिहासिक घटना प्रवाह्द के हअर्थात्‌ सामाजिक विकास- 
विवतंन के मूल में मनष्यों के अथनीदिक दशा को द्वी सब 
प्रधान मानने के कारण भनेकों के मन में यह अभपूण धारणा 
ई है कि मनष्य के सामाजिक विकास में उसके मानस भाव 
ओर भावनाओ्रों का कोई भी प्रभाव नहीं है। इसीलिए ए'गेल्स 
ने कहा है कि “तरुण लेखक अथनीतिक पहलू पर जो अनचित 
जोर देते हैं उसके लिए माक्स और में ही आंशिक रूप में 
जिम्मेवार हूँ।” मनष्य की भावसत्ता को, उसको मानस 
सृष्टियों को-आइन, दशंन, विज्ञान, साहित्य, कला, धर्म 
इत्यादि को-- मूलतः और प्रथमतः उसकी भौतिक परिस्थिति की 
और, और भी स्पष्ट रूप से कद्दा जाय तो, समाज की आर्थिक 
दशा की ही प्रतिच्छवि मानने पर भी, इन मानस सृष्टियों के 
आविभाव के पश्चात्‌ समाज की अथनीनिक दशा के ऊपर ये 
भी प्रभूत प्रभाव डालती हैं, ए'गेल्स ने इस बात को भी स्पष्ट 
रूप से स्वीकार किया है| 
समाज की असली बुनियाद के श्रथनीतिक होने के कारण . 
और वास्तव सत्ता के ऊपर ही मानव चेतना की विशेषता का 
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निर्भर होता है । इसलिए ( और भावषवादियों के द्वारा प्रचारित 
मानस चेतन्य से ही वास्तव पत्ता का अभिर्भाव होता है! इस 
मत का विरोध करने के लिए ही ) ऐतिहासिक और सामाजिक 
विवतन में अरथनीतिक दशा के ऊपर बहुत जोर दिया गया 
था। परन्तु अथनीतिक दशा ओर मानसचेतना पररपर सापेक्ष 
हैं, इस बात को भूलने से संस्क्रति के तात्पय के बारे में भी भ्रम 
होने की सम्भावना है। एगेल्स ने मनष्य की भावसत्ता के 
सम्बन्ध में जो वक्तियाँ की हैं यहाँ पर उनके बारे में गंभीरता 
से विचार करना आवश्यक दे । 


९ 


पहले बताया गया है कि भ्रमविभाजन के कारण मानवीय 
कर्मों के भिन्‍न-भिन्न क्षेत्र-शासन यंत्र (9800 ) अथवा राष्ट्र, 
झाइन, दशन, विज्ञान, कला, साहित्य आदि--बहुत कुछ स्वयं- 
सम्पूर्ण रूप में, अपनी-अपनी सीमा के अन्दर, अपने पिशेष 
नियमों से नियन्त्रित होकर चलते हैं। इसका फल्न यह होता है 
कि इन क्षेत्रों में अ्रथेनीतिक दशा का पूरा-पूरा प्रतिफलन सम्भव 
नहीं होता, उसमें बाधाएं पढ़ती हैं। दृष्टान्त के रूप में ए'गेल्स 
ने कानून के क्षेत्र के बारे में कहा है कि समाज के विशेष-विशेष 
काल के अथनीतिक सम्बन्धों को यथाथ रूप में आईन में प्रति- 
बिम्बित नहीं किया जा सकता क्योंकि आईन को अपने क्षेत्र में 
पू्वोपर संगति की रक्षा करते हुए आगे की भोर बढ़ना पड़ता 
है।' मनष्य की मानसिक्रता के अन्य सभी क्षेत्रों के लिए भी 
यह कथन सही है। “घम, दशन आदि भावराज्य के उन क्षेत्रों 
(7०४)708 0( 0०0]०7५ ) के बारे में, जो भोर भी ऊँचे 
आसमान में उड़ने वाले हैं? ए'गेल्स कहते हैं कि “इनके अन्दर 
ऐसे श्रागैतिहासिक धारणाएं संचित हैं जिन्हें भ्राज हमतोग 
बिक्षकुल निरथक ( 000४ ) कहेंगे; ये धारणाएं पहले से दवी 
थीं भौर ऐतिहासिक युग में उन्हें ले लिया गया है। यह सब 
नाना प्रफार की मूठी प्रकृति सम्बन्धी धारणाओं, मनुष्य को 
झपनी सत्ता सम्बन्धी, भूत प्रेत सम्बन्धी ओर ऐन्द्रजालिक शक्ति 
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संबंधी धारणा आदियों की अरथनीतिक बुनियाद अधिकांश क्षेत्रों 
में ही नेति वाचक है; परन्तु प्रागेतिहासिक युग के अत्यन्त निम्न 

स्तर पर श्र्थनीतिक विकास प्रकृति सम्बन्धी मिथ्या धारणाश्रों 
के द्वारा केबल परिपूरित और नियंत्रित ही नहीं हुआ बल्कि ये 
मिथ्या धारणाएँ अथनीतिक विकास के कारण भी हुई हैं। यथ्ञपि 
प्रक्रति संबंधी ज्ञान की अप्रगति की प्रधान प्रेरक शक्ति अथनीतिक 
प्रयोजन ही थी और, और भी अधिक होती जा रही है, तथापि 
इन आदिम युग की निरथेक धारणाओं के अथनीतिक कारण 
निकालने की चेष्टा अबश्य ही पंडिताउ आडम्बर समझा जायगा। 
विज्ञान का इतिहास इन अथद्वदीन धारणाओं के क्रमापसारण 
का अथवा इन धारणाओं के बदले में, इनके स्थान पर नये और 
अपेक्षाकृत कम निरथक धारणाओं को ग्रहण करने का इतिहास 
है।जो लोग यह सब लेकर काम करते हैं, श्रम विभाग के 
कारण वे विशेष क्षेत्र में रहकर काम करते हैं और उन्हें 
ऐसा मालूम होता है कि वे अन्य निरपेक्ष होकर स्वाधीन क्षेत्र में 

काम कर रहे हैं। श्रम के सामाजिक विभाजन के अन्तगंत रहकर 
वे जिस हद तक अन्य निरपेक्ष स्वाधीन दल. बनाते हैं उसी 

दृद तक उनकी सृष्टि फिर अपनी गलतियों के साथ समाज के 
समूचे विकास पर, यद्दाँक कि उसके अथनीतिक विकास परभी 

प्रभाव डालती है। लेकिन इसके बावजूद ये लोग अथंनीतिक. 
विकास के प्रबल प्रभाव के अधीन रहते हैं ।* 


इसीलिए दशन शाब्त्र की चर्चा करते हुए एंगेल्स ने स्वीकार 
किया है कि इस ज्षेत्र में “अर्थनोति बिलकुल नयी कुछ उत्पन 
नहीं कर सकती, परन्तु इसका निर्णय करंती है कि मनन के जो 


], 526ज€व मर्द 05989 छा एज] 2880-87 


२८ माक्सबाद और साहित्य 


उपादान मौजूद हैं वे किस तरह बदलेंगे और, और भी विकसित 
होंगे और वह भी अधिकांश क्षेत्रों में परोक्षरूप से, क्योंकि 
दु्शन के ऊपर ( अर्थनीति के ) राजनीतिक, बैध ( ०2७! ) 
ओर नेतिक प्रतिबिम्ब ही सबसे ब्यादा प्रत्यक्ष रूप से प्रभाव 
डाकते हैं |” द 

सांस्कृतिक अन्यान्य क्षेत्रों में भी अथनीतिक दशा का प्रभाव 
बिलकुज्ञ नया कुछ उत्पन्न नहीं कर सकता, बहुत से लोग अ्रथ- 
नीतिकदशा के मोलिक प्रभाव को दिखलाने के लिए इस बात को 
भूल जाते हैं ओर विशेष-विशेष समय के अथनीतिक दशा को उस 
समय के साहित्यकला धमम में प्रतिफलित देखना चाहते हैं, परन्तु 
ऐसी आशा करना अवास्तब है एंगेल्स ने रवयं ऐसा कहा है । 
क्योंकि सांस्क्रतिक अथवा भावात्मक किसी भी क्षेत्र में परम्परा 
को, परम्परागत भावनाओं को बिल॒कुज्ञ त्यागकर केबल 
वर्तमान समाज की अथनीतिक दशा को प्रतिफलित करना संभव 
नहीं दे । किन्तु सांस्कृतिक परम्परा वर्जित न होने पर भी बह 
बिल्कुल अपरिवर्तित नहीं रह सकती, बंदली हुई अथनीतिक 
दशा में श्रेणी-सम्बन्धों में परिवर्तन होते हैं और उसीलिए 
परम्परागत भाव सम्पदों में भी रूपान्तर होता है ।'* 

सांस्कृतिक क्षेत्र में परिवर्तन परम्परागत रूढ़ियों के कारण 
रुकने पर भी किसी भी संस्कृति का कोई भी विभाग अपरिवर्तित 
नहीं रह सकता | इसीलिए एंगेल्स कहते हैं कि £रुढ़ि (४7804007) 
एक प्रकांड, प्रतिबाधऋ शक्ति है, इतिहास की शां5 47076&6 
( स्थिति प्रवण शक्ति ) है, लेकिन केबल निष्किय होने के कारण 
दी यह (बाधा) टूट जाने के लिए बाध्य है" “अगर हमारी 
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व्यवहार शाश्त्रीय ([ए४४०४०७| ), दाशनिक, और धार्मिक 
धारणाएं किसख्री निर्दिष्ट समाज के प्रचलित अथंनीतिक संबंधों 
का ही थोड़ा बहुत दुर-सम्बन्धित शाखा-प्रशाखाए हों तो श्रन्त 
में ऐसी धारणाओं के लिए उन सम्बन्धों के सम्पूर्ण परिवतन के 
प्रभाव को रोकना संभव नहीं है ।”' 


अब तक हमने जो आलोचना की है, आशा है उससे यह 
बात रपष्ट हो गयी है कि मानव समाज की अथनीतिक दशा से 
ही मानव मानस में सांस्कृतिक सृष्टियों की-धम, विज्ञान, कला, 
साहित्य, नीतिरीति, आइन कानून की उत्पत्ति होती है और 
अर्थनीतिक संबंधों में परिवर्तन के कारण समाज के श्रेणी 
सम्पक में भी परिवतेन द्वोने से समाजमानस का भी अर्थात्‌ 
विभिन्‍न सांस्कृतिक ज्षेत्रों का भी रूपान्तर होता दे | परन्तु यह 
रुपान्तर मनुष्य के द्वारा दही होता है। श्रथनीतिक परिवतंन से 
मनुष्य की धारणाओं में परिवर्तन होता है यह जेसा सत्य है 
उसी प्रकार यह भी रुत्य है कि मनुष्य की घारणाशओओं के प्रभाव 
से भी अथनीतिक दशा में परिवतन होता दे | सुतरामू समाज 
के विवतन में मनुष्य अथनीतिक दश के कतृत्वह्दीन क्रोड़नक 
मात्र नहीं हे । वरन्‌ भाववाद ने ही मनुष्य को अहदृष्ट अथवा 
इंश्वर अथवा परमात्मा के अधीन बताकर उसे कतृत्व दीन 
कर दिया था और एक अदृश्य अज्ञेय रहस्यमय दैवशक्ति की 
शाध्यात्मिक प्रेरणा के क्रीड़नक में परिणत किया था। यहदद कटद्दा 
ज्ञा सकता है कि माक्सवाद ने द्वी मनुष्य के द्वाथ में अपने 
अरृष्ट को नियंत्रित करने की शक्ति को ज्ौठा दिया है। माक्से- 
बाद के इस समाज नियंत्रणकारी वेसबिक शक्ति के स्वरुप को: 
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खमभाना अत्यन्त आवश्यक है । इस वेसविक स्वरूप को सममने 
के लिए ऐतिहासिक बस्तुवाद के अनिबाय परिणाम श्रेणी संग्राम 
के सिद्धान्त को भी जानना आवश्यक है | 


(० 


इतिहास के वरतुवादी सिद्धान्त की पहली बात ही यह है 
कि “उत्पादन भर उसके साथ उत्रादन-विनिमय ही प्रत्येक 
समाज्ञ व्यवस्था की भीत है; इतिहास में जिस भी समाज का 
झाविर्भाव हुआ है उसी में उत्पादन का बटवारा और उसके 
साथ समाज्ञ के अन्दर श्रेणी विभाजन (वएं8४०॥ 0 80७०५ 
॥700 0)885९5 07" 68/8/68 ) का निर्धारण उत्पन्न द्रव्य, 
उत्पादन प्रणाली और विनिमय पद्धति के द्वारा ही हुआ है ।”/ 
यह नहीं कहा जा सकता है कि समाज में पहले ही रपष्ट श्रेणी 
भेद बतंमान था । उत्पादन शक्ति के बिकास के फल्नस्वरुप ही 
समाज में धीरे धीरे श्रेणी भेद का आविर्भाव हुआ है। ए'गेहप 
की भाषा में, 'मनुष्य जब पहले प्राणि-जगत्‌ से निकत् आया -- 
( प्राणि जगत शब्द यहाँ पर संकीश भ्रथ में लिया जा रहा है ) 
तब ये इतिहास में प्रविष्ट हुए। उस समय भी वे अधेजन्तु औंर 
पाशविक प्रकृति वाले थे, प्राकृतिक शक्ति के सम्मुख वे असहाय 
२, अपनी शक्ति के सम्बन्ध में वे तब भी भज्ञ थे; भोर इसीलिए 
वे जानवरों की तरह निःःव ओर करीब-करीब इन्हीं कीं तरह 
उत्पादन शक्ति से रहित थे | जीवन दृशाओ्रों ( 0070060॥$ ए 
०580700 ) में एक प्रकार की समता थी भोर परिवार के 
प्रभुओं में भी पद्मर्यादा में संमता थी- अन्ततः सामाजिक 
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श्रेणी का अभाव था जो परवर्ती युग के सभ्य-जातियों के स्वा- 
भाविक कृषिमूलक समाज के अन्दर भी रह गया था! |? 

प्रारंभकाल से ही प्रत्येक मानव गोष्ठी के ऐसे कुछ साधारण 
स्वार्थ थे जिनकी रक्षा का भार विशेष-विशेष व्यक्तियों के द्वाथ 
सौंप दिया जाता था, यद्यपि ये लोग समग्र गोष्ठी के नियंत्रण 
के अधीन द्वोते थे। इन व्यक्तियों को स्वभावतः कुछ प्रभुत्व 
करने का अधिकार दिया जाता था ओर इसी प्रकार से समाज 
में शासक श्रेणी की उत्पत्ति हुई थी।* वह चाहे जो हो, इसमें 
बिशेष सन्देह नहीं कि उत्पादन ओर विनिमय पद्धति के क्रम- 
विकास से ही अर्थात्‌ अथनीतिक सम्बन्धों के बिकास से ही 
समाजमें श्रेणी भेद का उद्भव हुआ है। “श्रेणी” शब्द का प्रयोग 
भिन्न-भिन्न अर्थ में होता है; हम यहाँ पर 'श्रेणी” शब्द की 
मार्क्सीय परिभाषा के रूप में प्रयोग कर रहे हैं। किसी भी 
मानव समूह को हम उद्देश्य के अनुसार नाना प्रकार की श्रेणियों 
में विभाजित कर सकते हैं; लेकिन माक्से का क्द्॒य सामाजिक 
श्रेणी भेद है और वह भी फिर अथनीतिक उत्पादन के आधार 
पर | समाज में श्रमविभाजन के कारण सामाजिक श्रेणीभेद 
अनिवाय द्वो उठता है, पर उससे अर्थनीतिऋ श्रेणी भेद अनिवासे 
नहीं होता । समाज में व्यक्तिगत सम्पत्ति के आविर्भाव «के 
कारण उत्पादव प्रक्रिया में बिभिन्‍न मनुष्य विभिन्‍न भूमिकाओं 
को ग्रहण करना शुरू करता हे झोर समाज में अथनीतिक 
श्रेणी भेद की उत्पत्ति होती है । 
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यह कद्दने की आवश्यकता नहीं है कि मानव-समाज को 
आदिम दशा में मनुष्य की उत्पादन शक्ति के अत्यन्त अपरिणत 
ओऔर मामूली होने के कारण किसी प्रकार जीने ल्ञायक सामग्रियों 
को उत्पन्न करने के अलावा पण्य उत्पन्न करना उसके लिये 
सम्भव नहीं था। उत्पादन-शक्ति की अपरिणत दशा में केत्रल 
“श्धिकतर श्रम-विभाजन के द्वारा द्वी उत्पादन शक्ति में वृद्धि, 
व्यापार का विस्तार, राष्ट्र ओर आइन कानून का विकास अथवा 
विज्ञान और कल्ला का सूत्रपात सम्भव हुआ था ।?' इसीलिए 
मामूली शारीरिक परिश्रम के किये साधारण जनसमूद में भ्रम- 
विभाजन का प्रयोजन द्वोता है और समाज के थोड़े से अधि- 
कार प्राप्त लोग श्रम-नियन्त्रण ओर व्यवसाय-वारिज्य के सं वा- 
क्षन ओर भी वाद को कल्ला विज्ञान की चर्चा करने के अधिकार 
प्राप्त द्वोते हैं । 

कुछ लोगों के अ्रधिक मेहनत के आधार पर ही उस समय 
समाज की अथनीतिक अग्रगति सम्भव हुई थी, इसीलिए 
सभ्यता के य॒ग के प्रारम्भ में हम दास-प्रथा का प्रचलन देख 
पाते हैं । तत्काज्लीन परिस्थिति में दासप्रथा के प्रचलन से एक 
ओर से समाज दास और मालिक--शोषक और शोषिव-- 
इन श्रेणियों में विभाजित हुआ था, दूसरी ओर से अर्थनीतिक 
ओर सांस्कृतिक विकास में सहायता भी मिक्ती थी । 


कोमी ( ४7708) ) अथवा प्राम-गोष्ठी के सामूहिक स्वामित्व 
के कारण उत्पादित द्रठ्यों के बटबारे में साधारण तः समता विद्य- 
मान थी । किन्तु जम्लीन के व्यक्तिगत अथवा परिवाश्मत विभा- 
जन के कारण उत्पादन के बटवारे में विषमता भोर उसी के 
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फलस्वरूप श्रेणी विरोध ( ०8४88 8&0(४£००४५४० ) की च्त्पत्ति 
झनियायें हो गयी; विशेषतः बड़ी-बढ़ी खेतियों के कारण प्रभु 
ओऔर दास में, सामन्‍त और भूमिदास ( ६०४३ ) में, पूंजीपति 
कौर मजदूर में श्रेणी विरोध उत्पन्न होने लेगा । मुद्रा के प्रच- 
ज्ञन से बटवारे की पद्धति में आमूल परिवतेन हो गया और 
धनी दरिद्र का विरोध ओर भी अधिक उग्र होने लगा। इस 
बटवारे की विषमता से ही श्रेणोभेद का श्ाविर्भाव हुआ | 
समाज विभिन्‍न श्रेणियों में--अधिकार वाले और अधिकार से 
वंचितों की, शोषक ओर शोषित की, शासक और शासित की 
श्रेणियों में बँट गया और जो राष्ट्र शक्ति पहले समाज के सर्व- 
साधारण के स्वार्थ की रक्षा के लिए बनी थी, बह राष्ट्रशक्ति 
अब से दुबंल श्रेणी के ऊपर प्रवल शासक श्रेणी के अथंनीतिक 
ओर राजनीतिक आधिपत्य को कायम रखने के उद्देश्य से नियो- 
जित होने लगी ।' 


जिस दिन से मानव परिवार अ्रपने प्रयोजन के अतिरिक्त 
उत्पादन करने लगा, जिस दिन से उसने श्रम के कुछ अंश को 
केवल अपनी जीवन-यात्रा के उपकरणों को बढ़ाने में लगाने के 
खतलावा सटादन के उपायों के बढ़ाने में भी लगाया, उसी दिन 
से ही मानव समाज ने बबर दशा के बाहर निकलना शुरू 
किया। लेकिन उत्पादन के अपरिणत विकास के कारण दी 
समाज में शोषक और शोषित श्रेणियों का, शासक और शासितों 
का आविभांव हुआ है । जब तक- सामाजिक श्रम के द्वारा सब 
के किसी प्रकार जीवन धारण फरने लायक द्रव्यों से कुछ ही 
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अधिक उत्पन्न होगा ओर इसी कारण समाज के लोगों के एक 
अत्यन्त बड़े हिस्प्ते को सारा समय अथवा प्रायः सारा समय 
मेहनत में लीन रहना पड़ेगा, तब तक समाज भरेणी-विभक्त रहने 
को बाध्य रहेगा। क्योंकि एक ओर तो समाज का एक बहुत बढ़ा 
हिस्सा श्रम में डुबा रहता है और उसी के साथ एक दूसरी श्रेणी 
का आविभाव होता है जिसे प्रत्यक्ष रूप में उत्पादक श्रम नहीं 
करना पड़ता, जिसे केबल श्रम का संचालन, शासन कार्य, न्याय 
( ]08006 ), विज्ञान, कला आदि समाज के साधारण कर्मों 
का संचालन करना पड़ता है। अतः श्रेणी विभाजन के मूल में 
श्रम विभाजन का नियम ही काम करता है, अवश्य उत्पादन 
की अपर्याप्तता ही श्रेणी विभाजन का आधार है।'" 
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ऐतिहासिक समय के श्रन्दर व्तेमान समय तक हम श्रेणी 
पिभक्त समाज के विकास को ही देखते आये हैं। उत्पादन 
पंद्धति के परिवरतत और विकास के कारण यह श्रेणीविभक्त 
समाज पिभिन्न स्तरों से होकर श्प्रसर हो रहा है इसमें सन्देह 
नहीं, पर उससे श्रेणीमूलक समाज के मौलिक स्वरूप में कोई 
भी परिवतन नहीं हुआ । अश्रवश्य इस श्रेणी विभक्त समाज का 
श्राविर्भाव भ्रादिम श्रेणीद्ीन बबर समाज से ही हुआ है। 
आदिम श्रेणी दीन समाज की प्रधान विशेषता यह थी कि वहां 
पर समग्र गोष्ठी सम्मिलित रूप से उत्आादन के मालिक थी और 
वहां पर नर-नारी निर्विशेष सब का समानाधिकार स्त्रीकृत था ।' 
परन्तु ध्पादन शक्ति के बढ़ने से मनुष्य जब प्रयोजन से श्रधिक 
पैदा करने लगा तो उसी समय से धीरे-धीरे आ्रादिम श्रणीहीन 
समाज में श्रेणी भेद का सूत्रपात हुआ | पशुपालन प्रवर्तित होने 
से ववेर समाज से पशुपालक समाज की एक स्वतंत्र सत्ता बन 
गई और पशुपालक समाज के लोगों ने अपनी जरूरत के श्रति- 
रिक्त नाना प्रकार के द्रव्यों को उत्पन्न करने के कारण विनिमय 
प्रथा का आविर्भाव हुआ | कृषि और पशुपालन के फल्लस्वरूप 
मनष्य की उत्पादन की शक्ति बढ़ जाने से उत्पादित द्वव्यों का 
परिमाण भी बढ़ने लगा शोर विनिमय के द्वारा ए% गोष्ठी 
समाज अन्य गोष्ठी समाज से अधिकतर समृद्धिशाल्री होने 
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जलगी | इसी समय समाज में अधिकतर अ्रम शक्ति की जरूरत 
पड़ी ओर दास प्रथा के द्वारा यह श्रम शक्ति प्रभुत परिभाण में 
बढ़।ई गयी | यहीं पर समाज्ञ में स्वे-प्रथम श्रेणी विभाजन का 
प्रारम्भ हुआ, समाज में प्रभु ओर दास का, शोषक ओर शोषित 
का आविर्भाव हुआ ।' 

पशु पाज़्क समाज में सामूहिक स्वामित्व का अन्त होकर 
किस प्रकार और कब पशुओं के भुंडों के ऊपर भिन्न-भिन्न परि- 
वारों का अधिकार द्वो गया यह कद्दना संभव न द्ोनेपर भी, इस 
में बिशेष सन्देद्द नहीं दे कि इस्री स्तर में उसका प्रारंभ हुआ था | 
इसी समय से समाज में ओर परिवार में पुरुष की प्रधानता 
स्वीकृत होने लगी ओर उत्पन्न द्रव्यों पर नारी का अधिकार मर 
होने से उसका स्थान गौण हो जाने लगा और सामाजिक 
उत्पादन के काम से दृट जाने से नारी केवल पारिवारिक गृह 
कर्मों में ही आबद्ध हो जाने लगी ।* 

क्ोद्दा के आविष्कार ओर इस्तेमाल के साथ द्वी खाथ मनुष्य 
की उत्पादन शक्ति में एक बेसविक परिवत्न शुरू हो गया। 
केबल खेती का परिमाण द्वी बहुत नहीं बढ़ा, अन्य शिल्पकत्मों 
का भी आाविभाव हुआ | खेली के काम्र के अज्ञावा भी मनुष्य 
बहुत प्ले अन्य कारु कम में भी प्रवृत्त हुआ | भ्रम-विभाजन का 
यह दूसरा अध्याय था। भ्रम शक्ति की उत्पादकता में वृद्धि के 
कारण उत्पादन में जिस प्रकार लगातार वृद्धि होने लगी, 'त्ली 
प्रकार दासों का प्रयोग भी केवल्ल व्यक्तिगव प्रयोजन में ही 
सीमित नहीं रहा, विनियम के और धन-प्रृद्धि के उद्देश्य से पश्य 
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उत्पादन के काम में असंरूय दास नियुक्त किये जाने लगे | व्यक्ति- 
गत सम्पत्ति के आझाविभोंव से समाज में केबल पहले की तरह 
दास ओर स्वतंत्र मनष्य ही नहीं रहे, नवीन श्रम विभाजन के 
फलस्वरूप धनी और दरिद्र का श्रेणी भेद भी पैदा होने लगा । * 


बबर समाज में धन वृद्धि होने के कारण पारस्परिक ईर्षा 
आर बाहुबल से एक गोष्ठी के धन सम्पत्ति को अन्य गोष्ठी के 
झायत्त करने की इच्छा जाग्रत हुई और उसी के कारण आदिम 
लोक-तांत्रिक समाज एक सामरिक लोकतंत्र में परिणत हुआ । 
इसी प्रकार से पहले जो गोष्ठी सम्मेलन अपने समाज के स्वाधीन 
नियंत्रण के लिए बने थे, वे धीरे-धीरे पड़ोसी गोष्टियों के ऊपर 
अत्याचार ओर लूट-मार के काम में ज्ञग गये ।* 

विनियम व्यवस्था के आविर्भाव से समाज्ञ में श्रमविभाजन 
के तीसरा अध्याय का प्रारंभ हुआ अथात्‌ इस व्यवस्था ने ऐसी 
एक श्रेणी को जन्म दिया जिसका काम उत्पादन से नहीं था, 
जिसका काम केबल उत्पन्न द्रव्यों का विनियम से था। इस 
बणिक श्रेणी के आविर्भाव से समाज में अर्थ फौलीन्य की 
सूचना हुई ओर विनिमय पद्धति के क्रम विकास के फलस्वरूप 
यह वणिक समाज प्रश्ु॒त्व और प्राधान्य को प्राप्त कर रहा है 
झोर एक ओर से थोड़े से लोगों के पास धन का केन्द्रीकरण 
आर दूसरी ओर बहुसंख्यक जनसाधारण का दरिद्रोकरण 
दिनोदिन बढ़ते जा रहे हैं। समाज के अन्दर श्रेणीविरोध 
क्रमशः विकट से विकट द्दोता जा रहा है।? हे 
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.ए'गेल्स के शब्दों में, “द्ीनतम स्वाथप्रवृत्ति-नीच ल्ोलुपता, 
पाशविक कामना, द्वीन लोभ और सवेसाधारण के घन के ऊपर 
डकैती के द्वारा नवीन सभ्य श्रेणी-समाज्ञ का प्रवतंन द्वोता है; 
चोरी, बल प्रयोग, प्रतारणा, विश्वास-घात-इन घृणित उपायों से 
गुप्त रूप से प्राचीन श्रणीद्दीन गोष्ठो समाज ( 9०7४७ 
500609 ) का सर्वनाश कर उम्तका विनाश किया जाता है | 
झोर इस नवीन समाज ने भी अपने अस्तित्व के इन ढाई दृजार 
बष तक शोषित और अत्याचारित अत्यन्त संख्याधिक समुदाय 
को क्षतिग्रस्त कर अल्पसंख्यक मनष्यों के विक्रास के अलावा 
और कुछ नहीं किया है।?” 


समाज के विकास के परवर्तो आधुनिक अध्याय का जो 
संक्षिप्त विवरण ए गेल्स ने दिया दे यहाँ पर उप्तका सार दे देना 
अप्रासंगिक न होगा । 


मध्य-कालीन समाज के सामनती व्यवस्था में किसान परिवार 
झपनी जरूरत से अतिरिक्त विशेष कुछ उत्पन्न नहीं कर सहता 
था; सामन्त माज्तिक के प्रयोजनों को मिटा कर, वह जो कुछ 
उत्पन्न करता था, उससे उसके पास बहुत ही कम बचता था । 
जो कुछ थोड़ी-सी बचत होती थी वह अवश्य ही बेची जाती 
थी | इसी समय से पण्य प्रथा का सूत्रपात हुआ | लेकिन परय 
प्रथा के अन्दर सामाजिक उत्पादन को विश्वृंखला का जो बीज 
छिपा हुआ था वह उस समय स्पष्ट नहीं हुआ। पूँजीवाडी 
उत्पादन पद्धति के फलस्वरूप सामाजिक उत्पादन की विश्वंखत्ा 
प्रकट दो पड़ी | बड़े-बड़े कारखानों में उत्पादंन पद्धति वा केन्द्री 
करण होने के कारण व्यक्तिगत शत्पादन पद्धति सामात्िक स्पा 
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दन पद्धति में परिणत हुई अर्थात्‌ कोई भी वस्तु अब एक मात्र 
व्यक्ति विशेष के प्रयास का फल न द्वोकर बहुत से व्यक्तियों के 
सम्मिलित प्रयासों का फञ्न हो गई; लेकिन इस उत्पादित द्रव्य के 
ऊपर उत्पादनकारी मजदूर समाज का अधिकार न होकर उस- 
पर पूजीपति का अधिकार प्रतिष्ठित हो गया | उत्पादन पद्धति के 
( कल्न इत्यादि उत्पादन के साधनों के ) ऊपर अधिकार स्थापित 
होने के कारण उतपन्न द्रब्य पूँजीपति के हाथ में पण्य में 
परिणत दो गया और पूँजीपति शोषक ओर मजदूर 
शोषित हो गये। इसका कारण सामाजिक उत्पादन के ऊपर 
व्यक्तिगत अधिकार । उत्पादन एक सामाजिक क्रिया हो गया 
परन्तु विनिमय ओर तज्जनित धन लाभ यहाँ पर व्यक्तिगत 
व्यापार दोगया। पूँजीबादी व्यवस्था का यही अन्तनिद्दित 
विश्वंखलाकारी स्वरूप है। इससे उत्पादनकारी जीवन भर वेतन 
दास ( ०७2० 8)87० ) रह कर अभाव ओर गरीबी से पीढ़ित 
दोने को बाध्य होता है और इस पद्धति से द्वी खबद्वारा भोर 
धनी वरणिक सम्प्रदायों मे श्रेणी विरोध उत्पन्न होता है। पर्य- 
उत्पादन के क्षेत्र में प्रतियोगिता दोने के कारण एक ओर से वो 
कल्कारखानों के संगठन में वृद्धि दोती रहती है और दूसरी ओर 
से समप्ररूप में उत्पादन के क्षेत्र में अराजकता बढ़ती जाती है 
शर्थात्‌ सामाजिक प्रयोजन के द्वारा उत्पादन का नियंत्रण न 
द्ोकर व्यक्तिगत लाभ की प्रेरणा से उत्पादन अनियंत्रित, प्लुत- 
राम अपरिसित द्वो उठता है ओर इसी से दोनों में विरोध तीश्र 
दो उठता है। एक ओर कलकारखानों की यांत्रिक उम्नति के कारण 
मजदूर वर्ग में बेफारी की वृद्धि, दूसरी ओर प्रतियोगिता के 
कारण अनियंत्रित उत्पादन। एक ओर प्रयोजन के अतिरिक्त 
द्रब्यों का उत्पादन और दूसरी और से! जीवन धारण के रपाय 
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से बंचित बेकार मजदूरों की संख्यावृद्धि--पूँजीवादी उत्पादन 
पद्धति का यही मोल्ोिक और अनिवाय संकट है। इसके मूल में 
उत्पादन पद्धति और विनिमय पद्धति का संघषे हैं।" 


उत्पादन पद्धति के उपायों को व्यक्तिगत अधिकार से मुक्त 
कर उन्हें सामाजिक सम्पत्ति में परिणत कर, विनिसय को 
व्यक्तिगत घन-वृद्धि के उपाय न बनाकर यदि सामाजिक हितों में 
लगाया जाय ता पूंजीवादी उत्पादन पद्धति के संकट और 
तल्ननित श्र णी संघर्ष से समाज को मुक्तकिया जा सकता है। 
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बरतुतः उत्पादन और विनिमय के सम्बन्धों को सामाजिक 
अभिव्यक्ति दही श्रवतक इतिहास में-( आदिम युग की बात 
छोड़ कर )- श्रेणी विरोध के रूप में दिखाई दी है। इस अथ॑- 
नीतिक दशा से उद्भूत श्रणी विरोध की समाप्ति आप ही आप, 
अथवा नेतिक अथवा धार्मिक उपदेश के द्वारा कमी भी संभव 
नहीं है । अथवा अथंनीतिक दशा आप ही से बदल जाने से 
श्रणी विरोध का अवसान दो जायगा ऐसा सिद्धान्त भी मार्क्सीय 
दृष्टि का अनुकूल नहीं है । पहले श्रेणी विरोध का श्रेणी संग्राम 
में परिणत हां। जाना चाहिऐ | अथ-नी तिक उत्पादन में हिस्से दार 
विभिन्न श्रंणियों में जो विरोध है वह उनके स्वार्थंगत बिरोध 
है, किन्तु साधारणत:-शोषित श्रेणियों के लिए संग्राम में प्रवृत्त 
होना नाना कारणों से बहुत आसान नहीं है। वास्तव में 
शोषकवगग के शक्तिशाली होने के कारण दुबल शोषित श्रणी 
संग्राम में प्रवृत्त होने का साहस नहीं करती । उत्पादन-शक्ति के 
विकास के फलस्वरूप आज उत्पादन के साधन भ्र्थात्‌ कक्ष कार- 
खाना आदि जिनकी सम्पत्ति है वे सभी प्रकार से सुरक्षित हैं; 
उनकी जीवन-यात्रा अनायास, ओर विपद्‌ की संभावना से मुक्त 
है। किन्तु उनके अधीन जो लोग अपनी श्रम-शक्ति को बेच कर 
जीविका अजन करने # लिए बाध्य हैं, उनका जीवन दुःख 
संकटों से भरा है, वे कभी भी अपने सांसारिक जीवन में 
निरापद झभोर स्वर्छन्द नहीं अनभ्रव कर सकते ।. इन को 
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श्रेणियों में जमीन-झासमान का अन्तर है। इसीलिए शोषितों 
के लिए संग्राम में प्रवृत्त होना सहजसाध्य नहीं है। लेकिन 
फिर भी अथंनीतिक परिस्थिति से जब उनके लिए जीना 
असंभव दो उठता है, तभी श्रेणी, संग्राम की संभावना आपधमन्न 
होती है। यदि शोषित वर्ग उस समय शोषण के कारण के 
बारे में सचेत हो उठे तभी वह श्रेणी, विरोधी श्रेणी के विरुद्ध 
संग्राम में अ्रवतीर्ण होती है। श्रेणी सचेतनता ही शोषित बगें 
को संग्राम के पथ पर पुकार सकतो है। इस सचेतनता के बिना 
संग्राम असंभव है । क्‍ 


किन्तु इस श्रेणी-विरोध के सचेतन विरोध में परिणत होने 
के रास्ते में कुछ अन्य प्रकार के सामाजिक विरोध वतंमान रहने 
के कारण प्रायः यद मौलिक अथंनीतिक श्रणी-विरोध प्रच्छन्न 
रह जाता है। एक हो शोषित श्रणी के भिन्न-भिन्न अंश इन 
कारणों से परस्पर विरोधी हो उठते हैं, और फत्तस्वरूप असल 
जो श्रेशीगत विरोध है उस सम्बन्ध में सचेतन द्ोकर वे लड़ाई 
के लिए एकताबद्ध नहीं हो सकते । एक ही श्रेणी के अन्दर दक्ष 
शोर अ-दक्त काम करनेवालों का क्रोध, दरिद्र कामगर के साथ 
अ्पेक्ताकृत सम्पन्न' कामगर का विरोध, गोरे काले का विरोध, 
प्रादेशिकता का विरोध, धर्म साम्प्रदायिकता का विरोध आदि 
के रहने के कारण, अथनीतिक दृष्टि से एक ही श्रेणी के होते 
हुए भी वे शोषकवर्ग के विरुद्ध एकतावद्ध नहीं हो सकते; इने 
अवान्तर विरोधों के नीचे यथार्थ भेणी-विरोध दब ज्ञाता हैं। 
शतः अथनीतिक. परिस्थिति में जीवन धारण कठिन हो उठने 
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पर भी श्रेखी-विरोध की चेतना दव जाने से श्रेणी-संप्राम का 
उद्धव नहीं भी दो सकता है ।" 


बरतुतः श्रणी-विरोध से श्रेणी-सचेतनता उत्पन्न न द्वो सके 
इसलिए एक राजनीतिक शक्ति अविराम काम करती रहती है । 
इस शक्ति का नाम स्टेट! वा राष्ट्रशक्ति दहै। समाज के श्रणी- 
बविभक्त होने के पहले भी आदिम श्रेणी द्दीन समाज के कुछ 
साधारण स्वार्थां की रक्षा के ज्षिए कुछ क्षमता-युक्त पद को रइृष्टि 
हुई थी, ओर उसी से राष्ट्रशक्ति की सूचना हुईं थी, यद्द बात 
पहले कद्दी गई है। किन्तु उस समय समाज में अथनीतिक 
श्रेणी भेद न होने से वह राष्ट्र शक्ति समप्र समाज का ही प्रति- 
निधि थी और समग्र समाज के स्वार्थों की रक्षा करना दी राष्ट्र- 
शक्ति का कतंव्य था। लेकिन भ्रणीविभक्त समाज में इस 
राष्ट्रशक्ति का स्वरूप और उसकी श्रकृति सम्पूर्ण बदल गई । 
जिस समाज में सामाजिक साम्य नहीं दे, व्यक्तिगत सम्पत्ति के 
आधार पर विषमता ओर वर्गोय शोषण जहाँ पर विद्यमान 
है, वहाँ पर धन और सम्पत्ति के सूज्ञाधार सम्पत्ति सम्बन्धी 
सम्बन्धों की रक्षा करने के लिए द्वी राष्ट्रशक्ति का प्रयोजन द्ोता 
है। इसी कारण माक्स की भाषा में, “तथा कथित राजनीतिक 
शक्ति एक श्रशी के द्वारा दूसरी श्रेणी के निर्यावन करने के ल्लिए 
संगठित शक्ति मात्र दे |? परन्तु साघारणत:ः राष्ट्र के इस श्री 
स्वार्थ की रक्षा करने वाले स्वरूप को छिपाया जाता है और 
भ्रेणीद्वीन समाज में राष्ट्रशक्ति के बारे में मनुष्यों के मन में जो 
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संस्कार था उसी संस्कार को परिपुष्ट करने की कोशिश की जाती 
है | इसीलिए राष्ट्रशक्ति अपने को समाज के सभी श्रेणियों से 
परे, सम्पर्ण निरपेक्य, निष्पक्ष ओर सभी श्रेणियों के श्रति न्‍्याय- 
विचार करने वाली बताती है । निरपेजक्ष विचारक का नकाब 
पहन कर तब राष्ट्रशक्ति समाज के श्रेणीविरोध को यथाशक्ति 
छिपाने की कोशिश करती है और एक श्रेणी के द्वारा अन्य 
श्रेणी के शोषण को कायम रखने की चेष्टा करती है । राष्ट्र-शक्ति 
की सहायता के बिना व्यक्तिगत सम्पत्ति टिक नहीं सकती, क्योंकि 
एकमात्र राष्ट्र-शक्ति ही व्यक्तिगत सम्पत्ति के कानूनी अधिकार 
को अपनी सशस्त्र शक्ति के द्वारा सुरक्षित रखती है ओर व्यक्ति- 
गत सम्पत्ति की 'पवित्नता' को श्रन्य व्यक्तियों के आक्रमण से 
बचाती हे ।' 


इसीलिए श्रणी विरोध के अथनीतिक कारण अत्यन्त उत्कट 
हो उठने पर भी, राष्ट्रट्शक्ति के ओर अन्य सामाजिक बिरोधों 
के फलस्वरूप वह श्रणीसचेतन होकर श्रेणी संग्राम का रूप 
नहीं धारण कर सकता | इस बाधा को हटाने के लिए ही एक 
विशेष राजनीतिक दल की सद्दायता और सद्कारिता का प्रयोजन 
होता है । अवश्य राजनीतिक दल की सदद के बिना भी भ्रणी 
संग्राम असंभव नहीं है, किन्तु इस प्रकार का श्रेणी संग्राम यथाथे 
वैसविक संग्राम का रूप नहीं ले सकता। उत्पादन के ऊपर श्रेणी 
विशेष का अधिकार दी श्रेणी विरोध का मौज्िक कारण है, यह 
पहले द्वी बताया जा चुका है। इसीलिए श्रेणी संग्राम के प्रति 
कोई भी राष्ट्र उदासीन नहीं रह सकता । श्रेणी विशेष के रवार्थों 
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के संरक्षण के उद्ृश्य से राष्ट्र-शक्ति को अदालत, सेना और 
पुलिस का सहारा लेना पड़ता है; केबल इतना ही नहीं, प्रत्येक 
श्रेणी संप्राम द्वी मूलतः राष्ट्रसत्ता के भी विरुद्ध संग्राम है, इस 
बात को समझ लेना आवश्यक है ।* 
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साधारणतः ऐसा समझा जाता है कि श्रेणी संग्राम केवल 
एक अथनीतिक संग्राम है ओर इसके साथ राष्ट्र-शक्ति का कोई 
अनिवाय विरोध नहीं है। किन्तु मार्सीय दृष्टिकोण से जो 
श्रेणी संग्राम को देखेंगे उनके लिए ऐसी धारणा करना संभव 
नहीं है | क्योंकि श्रेणी संग्राम मूलतः श्रेणी विशेष के शोषण के 
विरुद्ध संग्राम है। अतः श्रणी संग्राम का अन्त तब तक किसी 
प्रकार से संभव नहीं जब तक शोषण के अनुकूल सामाजिक 
परिशष्णिति का अवसान न किया जाय। अ्रथच शोषण के 
धनुकूल सामाजिक परिस्थिति को श्र्थात्‌ व्यक्तिगत सम्पत्ति की 
'पविन्नता! भर 'अलंध्यता' की रक्षा के लिए ही राष्ट्रशक्ति अपनी 
सेना पुलिस और श्रदाल्त लिए उद्यत रहती है। सुतराम्‌ प्रत्येक 
भ्रणी संप्राम को ही इस राष्ट्रशक्ति को बिरोधिता का सामना 
करना पढ़ता है भोर भ्रंयोसंमाम को अथनीतिक संप्राम के 
क्षेत्र को पार कर राजनीतिक संप्राम के जेत्र में उतरना पढ़ता 
है। संक्षेप में, श्रणी संग्राम का अवसान एकमात्र राष्ट्रसतत्ता छा 
झन्त करके ही संभव है| दूसरे शब्दों में कहा जा सकता है कि 
भ्रेी संग्राम फा मौलिक और अन्तिम रह्शय भ्र णीहदीम समाज 
क्री प्रतिष्ठा करना है क्योंकि एकम्रात्न भ्रणीद्षीन समाज में ही 
शोषण का ऐकान्तिक अभाव होना संभव है।.. 

यह वैसबिक आादश ही माक्सबाद का सोलिक आादश है। 
किन्तु माक्सवाद केंबल चरम आदश के प्रचार से ही समन्तुष्ठ 
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नहीं रहता; सामाजिक विकास की अन्तर्निद्दित प्रेरणा के अन्द्र 
ही इस आदइश की वास्तव सम्भावना विद्यमान है, मार्क्सीय 
विचार विश्लेषण इसी बात का भ्रचार करता है। इसलिए 
माक्सवाद एक विशिष्ट कमपद्धति भी है। प्राकृतिक शक्ति 
जिस प्रकार स्वतः छुसंगठित विज्ञान में परिणत नहीं हुई, उसी 
प्रकार सामाजिक-अथंनी तिक शक्तियाँ भी स्वत: विकसित होऋर 
मानव समाज को भ्रेणीद्दीन समाज की ओर नहीं ले जाती । 
'सनुष्य द्वी इतिहास का निर्माता है? इसे कभी भूज्ा नहीं जा 
सकता । 

यही कारण हैं कि अन्ध अर्थनीतिक शक्तियों के परिणाभ- 
स्वरूप मानवसमाज् में विप्लव संभव नहीं है; सामाजिक 
शक्तियों को सुनिर्दिष्ट रास्ते से संचालित कर मानव समाज 
श्रेणी संग्राम का अन्त कर शोषण का ऐकान्तिक निराकरण कर 
सकता है। इस उद्देश्य से राजनीतिक दल की आवश्यकता 
अनस्वीकाय दे । आशा है कि इस विषय की आलोचना की 
आवश्यकता अब नहीं है कि सामाजिक उत्पादन फे जो साधन 
हैं. उनके नियंत्रण में आमूल परिवतेन ही समाज विशज्ञव का 
एकमात्र उपाय है | किन्तु यह समाज विसव राष्ट्रशक्ति का अन्त 
किये बिना किसी प्रकार से संभव नहीं है। इसीलिए 
माक्सवादी होने के लिए विसवी न होकर उपाय नहीं है। किन्तु 
साधारणकः विश्नव से हम जिस द्वत और आकस्मिक परिवतेन 
की कल्पना करते हैं, मार्क्सीय विप्लव का अर्थ उससे बिलकुल 
भिन्न है। इसलिए माक्सोय विप्लव क्या है सबसे पहले उसका 
सममाना प्रयोजन है ।' कि 
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अवश्य विप्क्षववादियों में कुछ लोग ऐसे भी हैं जो समझते 
हैं कि एकाएक राष्ट्र-यंत्र पर कठ्जा कर लेने से हो समाज में 
साम्पवाद अथवा समाजबाद की प्रतिष्ठा संभत्र हो सकती है । 
किन्तु माक्स अथवा ए गेल्स, कोई भी ( ०००9 १०६७६ ) में 
(सशस्त्र अथवा गेर कानूनी उपाय से शासनतंत्र के परिवतन में) 
विश्वास नहीं करते थे । माक्स की राय में, केबल भाववषादी 
आादश को प्रेरणा से, केवल इच्छा को प्रेरणा से विप्लव नहीं 
ज्ञाया जा सकता। विप्लव के किए उपयुक्त वस्तुस्थिति की 
शावश्यकता दोती है। अथनीतिक, राजनीतिक और मनस्तात्विऋ 
परिवेश प्रस्तुत न होने तक विप्कव कभी भी सफल नहीं दो 
सकता | इस्रज्ञिप विप्लब के लिए केवल आमन्तरिक इच्छा का 
होना दी वैप्लविक प्रयास के लिए पर्याप्त नहीं है; उपयुक्त बस्तु 
स्थिति का ज्ञान भी विस॒वी के लिए अनिबाय प्रयोजन है।" 
समाज के श्रणीविरोध को सचेतन कर उसे विस्नव के अभिमुस्त् 
करने के लिए राजनेतिक दल की जरूरत है । यद्द राजनीतिक 
दल अपने आदशे के झाधार पर शोषित भेणी के क्षोगों को 
श्रेयी संप्राम की भोर बढ़ने के ज्ञषिण सक्रिय कमंपन्था बतत्ञाता 
है और वास्तविक अनुभव के रास्ते से उसे शिक्षित करवा है 
जिसके फकरवरूप बे क्रमशः श्रेणीसचेतन दो उठते हैं और 
झपनी धंणी के अन्दर जो अन्य प्रकार के (घार्मिक, स्राम्प्रदागिक 
आदि ) विरोध हैं उन्हें तुच्छ कर एकवाबद्ध दो उठते हैं। 
. अ्रंणी विरोध को पैस विक श्रेणीचेतना में परिणत करने *े 
लिए वैस विरू राजनीतिक दत्ञ की अत्यन्त झ्यावश्यकदा है। 
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इस दल के नेतृत्व में श्रमिक श्रेणी जब अपने अस्तित्व के कार्य- 
कारण सम्बन्धी ज्ञान को प्राप्त कर अपने आदश्श की स्थापना के 
लिए प्रवुद्ध हो उठती है तभी इस श्रेणी को यथाथ में श्रेणी 
सचेतन कहा जा सकता है। यहाँ पर यह भी स्मरण रखना 
श्रावश्यक है कि वस्तुस्थिति के अनुकूल और उपयुक्त वैसविक 
कमसूची न होने से श्रमिक श्रेणी उसका समर्थन कभी नहीं कर 
सकती है | केवल वैज्नविक मत प्रचार के द्वारा विस्॒व संभव नहीं 
है | जनगण की राजनीतिक अभिश्वता से जब श्रमिक श्रेणी के 
अधिकांश की मनोबवृत्ति में परिवतेन हो जाता है तभी विप्लव 
संभव हो सकता है।' झनुकूल वस्तु-स्थति और वैप्लविक 
आन्दोलन इन दोनों के संयोग से दी वेप्लविक परिस्थिति उत्पन्न 
हो सकती है। किसी विप्लव को सफल बनाने के लिए केवल 
सुदीध प्रस्तुति का प्रयोजन ही पर्याप्त नहीं है। वैसविक परिस्थिति 
का द्दोना भी अत्यावश्यक है ! 
महान विप्लबी लेनिन विप्लव के नियम के बारे में जो कहा 
है बह विशेषरूप से डल्लेखनीय है। वह कहते हैं:-- 
क्‍ 'पभी विप्लवों के द्वारा, विशेषतः बीसवीं शताब्दी के 
तीनों रूसी विप्लों के द्वारा विप्तव के जिस मौलिक नियम को 
समथन प्राप्त हुआ दे बह यद्द है कि, विप्लव के लिए इतना दी 
पर्याप्त नहीं है कि शोषित और अत्याचारित जनगण पुराने 
तरीके से जीवन यात्रा असंभव समझ कर परिवरतंन की माँग 
करे; विप्लव के लिए अत्यन्त आवश्यक बात यह है कि शोषक 
क्ोग पुरानी प्रथा से जीवन घारण और शांसन न कर सकें | 
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केवल जब .“निम्नवधग” पुरानी पद्धति को नहीं चाहेगा और 
“उच्चवर्गं” पुरानी पद्धति से जीवनयात्रा करने में श्रध्मर्थ होगा, 
उसी समय विप्लव जययुक्त हो सकता है।" इस सत्य को 
अन्य. शब्दों में व्यक्त क्रिया जा सकता है: ( शोषक और 
शोषित दोनों को लेकर राष्ट्र जाति (780707) व्यापी संकट के 
विना विष्लव श्रसंभव है | इसका मतलव यह है कि विप्लव के 
लिए, प्रथमत: श्रमिकों के अधिकांश के लिए ( अयवबा कम से 
कम, श्रेणी सचेवन, मननशील, राजनीतिक सक्रिय कर्मियों के 
थ्रधिकांश के लिए ) यह पूर्णरूप से समझना कि विप्लव जरूरी 
है और उसके लिए जीवन को उत्सग करने के लिए तैयार द्वोना 
अवश्य प्रयोजन है; द्वितीयतः, शासकवर्गों की एक ऐसे शासन 
संकट में पड़ना चाहिए जो सबसे पिछड़े हुए जनगण को भी 
राजनीति के अन्दर खींच लावेगा, ( अब तक उदासीन अथच 
राजनीतिक संग्राम करने में समर मेहनतकश और शव ्त्याचारित 
जनगण को संख्या में द्रुत दसगुनी, यदाँ तक कि सोगुनी वृद्धि 
प्रत्येक यथाथ विप्लब का लक्षण है ) सरकार को दुर्बेल कर 
कल ओर बविप्लकियों के द्वारा इसके द्रत पतन को संभव कर 
?' 


१ अ्रन्य श्रनुवाद के अनुसार “जब जनगर पुरानी व्यवस्था को ( ०व 

. ८४77 ) नहीं चाहते हैं और जन्र शासक पहले की तरह शासन 
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लेनिन फिर कइते हैं कि 'स्वेहारा के अप्रगासी दत्त को 
भावना में ( 0९०।०६?०७)।५ ) दक्ष में ज्ञाया जा सका है, यहो 
प्रधान बात है। ऐसा न होने पर विजय की ओर एक कदम 
भी बढ़ नहीं सकते | परन्तु, तथापि यह बिजय से काफो दूर 
है । केबल अगुए दल की खद्दायता से ही जीत नहीं द्वो सकती । 
जब तक सारी श्रेणी, बिशाज्ष जनगण अगुएदक्ष को सीधे तरीके 
से मदद देने की हालत में अथवा कम से कम उसके प्रति अनु- 
कूल निरपेत्षता का अवलम्बन करने फी दशा में न आ जायगी 
और ऐसी दशा में नहीं झा जायगी जहाँ से उनके लिए शशञ्रु को 
मदद देना असंभव दो जायगा, तब तक केवल अगुए दल को 
चरम निर्णायक युद्ध में लगाना केबल मूखंता ही नहीं है, 
अपराध है |& जिससे वास्तविक समग्र श्रणी, मेहनतकश 
विशाल जनता ओर पूंजीवाद के द्वारा अत्याचारित क्ञोग इस 
दशा में शा सके इसलिये प्रचार ओर आन्दोलन ( ?700872- 
8&708 800 ४९८१:४४०० ) पर्याप्त नहीं है | इसके ज्ि०ण जनगण 
को अपना राजनीतिक अनुमव रहना चाहिये। सब बढ़े-बढ़े 
विप्लवों का यही मोलिक नियम है ***"' 
वैप्लविक परिस्थिति कभी आप दी आप विप्लब में परिणत 
नहीं होती । इसके लिए एक वेप्लविक राजनैतिक दुल का एफान्त 
प्रयोजन है। कवल् वेप्लविक परिस्थिति के चरम मुहूत में ही 
नहीं, वेप्तविक परिस्थिति के पैदा द्ोने के बहुत पदले से सामा- 


१. एथी जाए एण्गाजप्रांधशओ ; 5666०९० ए०्ा5 ० 
[ल॥। ए० व 9. 62, ः 
॥#7१7 ॥7006॥8 ए लवंड्ं8 5पाता(ए 96007९3 8 टांग? 
जिक्षाए १४००प ॥ +पर०ज््ा१5 धा6 एगरवध/80व्राएु एज परत 
85० ७, 284 हे 


माक्संवाद और साहित्य की 


ज़िक असन्तोष के प्रत्येक क्षेत्र में इस वैप्कविक दल को सक्रिय 
रूप में काम करना होगा और आगामी विप्लबव के लिए समग्र 
जनगण को तेयार करना होगा'। इस आगामी विप्लव की 
गति किधर द्ोगी उस सम्बन्ध में इसके पहले ए गेल्स के सामा- 
जिक विकास-सम्वन्धी सिद्धान्त की आलोचना में कहा गया है। 
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ढाई हजार वर्षों से समाज जिस श्रेणी त्रिभाग के रास्ते से 
बढ़ चला है, पूंजीवादी समाज उस पथ का अन्तिम पर्याय है । 
पूंजीवादी उत्पादन पद्धति समाज को आज एक चरम संकट की 
ओर, एक भयावह विपयय की ओर ले जा रही है। पूनीवादी 
राष्ट्रशक्ति पूंजीवाद की रक्षा के अमान षिक प्रयास में सवद्वारा 
के जीवन को असहनीय दुःख दुदशा के निम्नतम स्तर में ढकलती 
चली जा रही है। इसीलिये इस बार का जो विम्न्र दोगा बह 
सवंहारा का विप्लव है। धनिक श्रेणी का ओर धनिक राष्ट्र का 
विनाश इस विप्लव का लक्ष्य है। इतने दिन अगणित मानव 
समूह के ऊपर, मजदूर भौर किसानों के ऊपर, थोड़े से धनियों 
का राष्ट्रशासन चला आ रहा दे | अब की बार संख्याबहुल सब- 
हारा का दल धनिक वग के ऊपर राष्ट्रीय प्रभुत्व स्थापित करेगा । 
श्रेणी संग्राम को परिणति सबहारा का अधिनायकत्व होगा। 
घबृहारा के अधिनायकत्व' -- )0080078॥7 0| 60॥6 ?70]९- 
58778/--के नाम से बहुत से लोग नाक-मभाँ चढ़ाते हैं क्योंकि 
अधिनायकशादी भर्थात 'डिक्टेटरशिप” शब्द के साथ व्यक्ति 
विशेष के स्वच्छाचारमूलक शासन का भाव सम्बद्ध है। परन्तु 
माक्स ने 'सबहारा के अधिनायकत्व' के द्वारा केवल सबहारा 
श्रणी के प्रभुत्व को ही समझना चाहा था । 

नराज्यवादियों ( ४५870॥808 ) की धारणा यह थी हि 
सदोगात विप्लव कर राष्ट्र को वजन करने से ही श्षारे भ्रत्युवार: 
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खझोर शोषण का; सारी श्रेणी-विषमता का अन्त हो जायया । 
माक्स ने ही सबसे पहले यह घोषणा की कि श्रेणी विभाविव 
समाज एकाएक एक दिन में श्र णी-हीन समाज में परिणत नहीं 
हो सकता | इस श्रेणी-समाज की श्रेणीद्दीन समाज में परिणत 
करने के लिए एक मध्यवर्तोी स्तर से गुजरना पड़ेगा । इस रतर 
में समाज सवेहारा के अधिनायकत्व के अधीन रहेगा। माक्सख 
ने स्पष्ट बताया है कि राष्ट्रशक्ति एक भ्रणी के द्वारा अन्य श्रेणी 
को दमन करने का हथियार है। सुतराम्‌ सवेहारा के विप्लव के 
पश्चात्‌ जो राष्ट्र प्रतिष्ठित द्वोगा, वह राष्ट्र भी सबहारा बग के 
राष्ट्र के रूप में शोषक्रश्रणी का दमन ओर भ्मन्त में उसका 
निमू लन करेगा । 

समाज-विकरास के एक स्तर में राष्ट्रशक्ति का प्रयोगन और 
आविभाव ऐतिहासिक-अथनीतिक कारण से दी हुआ था; फ़िर 
इस अर्थेनीतिक विकास से दी राष्ट्र का अस्तित्व अनावश्यक हो 
रहा है। एगेह्स ने राष्ट्र के विक्रांस और पिलोप के 
सम्बन्ध में जो बात कही है वह अत्यन्त अयंपूर्ण हैं। वह 
कहते हैं, “घुतराम्‌ राष्ट्र मित्यकाल से ही है ऐसी बात नहीं है | 
ऐसे समाज हो गये हैं जिन्होंने इसके बिना हो अपना काम 
किया था, राष्ट्र ओर राष्ट्रशक्ति के सम्बन्ध में उनकी 
कोई भी धारणा नहीं थी। समाज के श्रणीविभक्त होने 
के साथ आवश्यक रूप. से सम्पर्कित छांथनीलिक॑ विकास के 
रतर में तसस विभाजन के कारण द्वी राष्ट्र की आवश्यकता हुई 
थी। उत्पादेन फे विकांस के एक ऐसे स्तर की ओर हम'*तेजी 
के सांथ अंमंसर हो रहे हैं जिंसमें इन अ्रेशियों का झस्तित्व 
केवल अनावश्यक ही नहीं दो गया, बल्कि ढत्पादत के रास्ते में 
ये ( भरेणियाँ ) निश्चित बाधा हो फटी हैं। पूर्व कालीन स्वर में 
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जिस प्रकार इनकी रत्पत्ति हई थी, उसी प्रकार अनिथषाय रूप 
से इनका पतन भी दोगा। इनके स्राथ राष्ट्र का भी निश्चित 
पतन होगा। जब उत्पादनकारियों की स्वाधीन ओर समान 
सहकारिता के आधार पर समाज नये तरीके से संगठित द्वोगा, 
उस समय समाज समम्न राष्ट्रयंत्र को यथास्थान में रख देगा 
भर्थात्‌ पुरातत्व के जादू घर में चरखा ओर ब्रोंज को कुक्दाड़ी 
के साथ रख देगा ।”' 

किन्तु राष्ट्रयंत्र का विनाश और बिलुप्ति नराज्यवादियों के 
झाकरिमिक राष्ट्रवजन जेसा व्यापार नहीं दे, राष्ट्र-यंत्र के पूरा 
रूप से वर्जित होने के पहले घुर्जाभा पूंजीबादी राष्ट्र के स्थान 
पर सवद्वारा के नियंत्रणाधीन प्रोल्लेटारियाट राष्ट्र वा सवहारा- 
राष्ट्र संगठित होगा, माक्स ओर एज्लेल्स न बहुत पहले 
( १८४७ ई० ) कम्युनिस्ट सेनिफेस्टो ( साम्यवादी इश्तेद्दार ) में 
रपष्ट शब्दों में इसका उल्लेख किया है | उसमें कद्दा गया है, 
“हम लछ्ोगों ने ऊपर देखा है कि मजदूर श्रणी के द्वारा संगठित 
विप्कव का पहला कदम दी सवंहारा को शासकवर्ग के स्थान 
पर उन्नती करना आर जनतन्त्र के ज्ञिण कढ़ाई को जीतना 
है।”' सव्वदधारा घगें का अधिनायकत्व शभ्रेणीसप्राम का आव- 
श्यक परिणाम है झोर यह अधिनायकत्व श्रेणीविभक्त समाज 
से सारो श्रेणियों का बजन और श्रेणीद्दीन समाज में परिण॒त 
ड्ोने का मध्यवर्ती अध्याय है, सबसे पहले माक्स ही इस नवीन 
सिद्धान्त पर पहुँचे थे | 

श्रेणीद्दीन झौर राष्ट्रद्वीन समाज कीं कल्पना इसके पहले 
भरी भमुष्य के मन में नहीं ढठी ऐसी बात नहीं है, लेकिन 





१ (ञाष्टा) ए 6 #श्ायए ० 5 9 288 
२ 520९९6०१ 'ज08 ० ६97 877 ४0 ॥, ७ 377 
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किसी भी सामाजिक आदश्श की सफल्लतता का निमर ऐतिहासिक 
बस्तुस्थिति के ऊपर द्वोता है ओर समाञ्ञ के विशेष प्रकार की 
अथनीतिक दशा के आनुकूल्य के द्वारा ही किसी आदर्श की 
वास्तव संभाव्यता निश्चित होती है; केवल आदश का न्यायानु- 
गत ओऔचित्य दी उसकी सफलता के लिए पर्याप्त नहीं होता। 
इसीलिए श्रेणीविभक्त समाज की भी आवश्यकता और 
ओोचित्य है। उत्पदन की दशा के ऊपर ही श्रेणी विभाजन 
का आधार था | इसीलिए श्रेणीगत भेद के बर्जन के लिए 
. भी “समाज के ऐतिहासिक विकास का एक ऐसे स्तर पर 
पहुँचना आवश्यक था जहाँ श्रेणी विभाग का कोई प्रयोजन दी 
नहीं है। इसके लिए उत्पादन शक्ति का ऐसा विकास होना 
झावश्यक है जिससे उत्पादन के साधन ओर उत्पन्न द्वव्य के 
ऊपर ( भ्रणी विशेष का ) अधिकार ५ 8[077०7८७/४०४ ) और 
उसी के साथ समाज के वर्गों विशेष का प्रभुत्व, शिक्षा के ऊपर 
एकाधिकार ओर बौद्धिक नेतृत्व केवल अनावश्यक ही नहीं दो 
रठेगा, बल्कि अर्थनीतिक, राजनीतिक ओर बौद्धिक दृष्टि से भो 
विकास के प्रतिबाधक हो जायगा।” 

मानव समाज आज झर्थनीतिक विकास के उस पर्याय में 
आ पहुँचा है जदाँ पर अशीदीन समाज का आदशे एक वास्तव, 
ऐतिहासिक संभाव्यता हो उठा है । पूंजीवादी उत्पादने पद्धति 
के फक्षरवरूप मानव समाज का एक अत्यन्त पृंदत्‌ अंश आज 
स्वेहारा में परिणत हुआ है । इसीलिए स्वल्प संख्यफ क्ोगीं के 
होरा उत्पादन के साधने और रुत्पन्म दृज्यों के ऊपर अधिकार 

हो जाने के कारण जो उत्कट संकट उपस्थित हुआ है, 
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निराकरण भी एक अनिवाय ऐतिहासिक प्रयोजन हो गया है | 
प्रचंड सामाजिक विप्लब के द्वारा ही पूंजीवादी समाज के अन्तन 
निदित अनिवार्य संकट का समाधान सम्भव है। इसीलिए 
एज्ुल्स का कहना है कि “उत्पादन के विशाल सामाजिक साधनों - 
की उत्तरोत्तर अधिक परिमाण में राष्ट्रीय सम्पत्ति सें परिणत 
कर पूंजीवादी उत्पादन पद्धति ने. स्वयम्‌ ही इस विप्कव का 
पथनिर्देश कर रहा है। सर्वंद्वारा श्रेणी राष्ट्र शक्ति के ऊपर 
अधिकार स्थापित करती है और पहले उत्पादन के साधनों को 
राष्ट्रीय सम्पत्ति में परिणत करती है ।”” इससे स्व॒ज्॒प-संख्यक 
लोगों के द्वारा अधिकृत उत्पादन के साधन ओर उत्पन्न द्रव्य 
उन क्षोगों के विपुल ज्राभ ओर बाकी समाज के बृद्दत्तम 
मानव-समुदाय के शोषण झोर दरिद्रता के कारण न द्ोकर बह 
बुदत्तम मानव-स्रमुदाय को सेवा में. नियोजित द्वोते हैं.। इसीलिए 
इसके पश्चात्‌ एड्रंल्स कहते हैं कि “इसके द्वारा स्वंह्ाारा अपने 
सर्वद्ारा त्थ का . भी. अन्त कर देवा है, सारे श्रेणीगत विमेद्द 
ओर श्रेणी विरोध का ख्ात्मा कर देता है; राष्ट्र के रूप में राष्ट्र 
का भी खात्मा कर देता है ।”' सबहारा के द्वारा सष्ट्रशक्ति 
झधिकृत होने से राष्ट्र की निरतिशय समाप्ति द्वो जाती दै, यह 
बाद सत्य न होने पर भी प्लेल्स को यह उक्ति मूलतः सत्य. है, 
लेनिन बहुत सुन्दर रूप से अपनी “राष्ट्र व विप्लव' पुस्तक में 
इसकी व्याख्या की दे । लेनित कदते हैं.कि “शोष स॒ को कायम 
रखने के अदृश्य से ध्र्थात्‌ तुच्छ अल्पसंख्यक ज्ोगों के स्वार्थ: 
पर उद्देश्य को, पूर्ति के ज्षिए झोर विपक्ष संस्याधिक -जनग्रय्- के 
स्वार्थों को बिरोधिता के किए झोषक श्रे्धी के सजनीविक:शप्सद 
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का प्रयोजन होता है। सब प्रकार के शोषण को: पूर्ण रूप' 
वर्जन कश्ने के लिए श्रर्थात्‌ विपुक्ष संस्याधिक अनेगण के र्वाथ 
में और आधुनिक दास-मालिकों (0876-0७70678 ) के >>लुच्छ 
स्वल्प संख्यक जरमींदार ओर पूँजीवादियों के- स्वार्थ की बिरो- 
घिता करने के लिए शोषित वग के राज्ञनी विफ:शासन ( राष्ट्र 
शक्ति ) का प्रयोजन द्वोता है ।”” पूंजीवादी 'शासन “का द्दैश्य 
जनगण का शोषण ओर सवंहारा शासन का लहृश्य शोषण का 
अवसान दै। इस अत्यन्त मोलिक भेद को भूल कर अथवाः 
भूलने का बहाना कर बहुत से लोग यह कहने की कोशिश करते 
हैं कि साक्स की. राय में ही. तो राष्ट्रशक्ति एक अंणी के हारा 
बलपूर्वक दूसरी श्री को दमन करने का हृथियार है; इसल्लिए 
सर्वेद्दारा राष्ट्र में भो तो पूंजबादियों और जमींदारी पर दमन 
ओर अत्याचार होंगे; अतः यह एक हीं अत्याचार का दुसरा प्रकार 
मांक्र है वे'इस बात को भूल जाते हैं कि कार्यतः सथहारा:फे 
राष्ट्र में राष्ट्रशक्ति का यह स्वरूप ही नष्ट दो:जाता है । ० सेल्स 
ने इसीकलिए ओर मी. स्पष्टरूप से इस बात को व्याख्या की दे । 
बह कहते हैं. कि “अ्रणी विरोध के अन्दर 'संचरणशील पूर्व 
कालीन समांज के अत्येक युग में उत्पादन की वाह्य बरिस्थितियों 
को कायम रखने के लिए राष्ट्रशाक्ति ($086-) छर्थात शोषक 
श्ेणी के एक प्रतिष्ठान का प्रयोजन था; अर्थात्‌ प्रधानतः तत्काक्षीत 
उत्पादन प्रणाली:के द्वारा निरूपित ( दासता;। अ्र।अले॥ाब्छट भमिल 
दासता; मजदूरी की 3) अत्याचारपूर्ण दशा में: शोषित॑ भेशी को 
बलंपूर्वक दवा रखने फे्ललए राष्द्रशक्ति (5४४० ) की लकशूरत 
थी। राष्ट्रेशक्ति'खमप्ररूप में सप्ताज के राजनियुक्त।(एकप्का) 
१. 566 बाप रिट्एएपां०ा $ 5दाललेल्ंत एिंएटड 0 ]6तत | 
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प्रतिनिधि थी, एक दृश्यमांन प्रतिष्ठान में समाज का समष्टीकरश 
थी; किन्तु राष्ट्रशक्ति उसी परिमाण में समाज का प्रतिनिधि 
थी जिस परिमाण में राष्ट्रशक्ति उस श्रणी की राष्ट्रशक्ति थी 
जो अपने समय में समभ्ररूप से समाज का प्रतिनिधि थी । 
पुराने समय में राष्ट्रशक्ति दास-प्रभु नागरिकों की थी, मध्ययुग 
में सामन्‍त अभिजात श्रेणी की थी, दमारे समय में बुजञोश्नाजी? 
अथात्‌ धनी सम्प्रदाय की है। जब राष्ट्रशक्ति यथाथंतः समग्र 
रूप में समाज का प्रतिनिधि हो जाती दे उस समय राष्ट्र प्रयो- 
जनातिरिक्त हो जाती है। जब समाज में किसी श्रेणी को दबा 
रखने की आवश्यकता नहीं रहती, जब इतने दिनों तक उत्पाद न- 
नेराज्य ८ विशुंखल्ला ) के ऊपर प्रतिष्ठित व्यक्तिगत सत्ता के लिए 
संग्राम ओर शेणी प्रभुत्व के साथ साथ इनसे उद्धृत संघात और 
आतिशय्य भी वर्जित होते हैं, उस समय दमन करने ल्लायक ऐसा 
कुछ भी अवशेष नहीं रह जाता है जिसके लिए एक दमनकारी 
शक्ति की-राष्ट्रशक्ति की-जरूरत हो सकती है । समप्र समाज 
क प्रतिनिधि के रूप में ( सबह्ारा की ) राष्ट्रशक्ति जब सचमुच 
उसका पहला काम-अ्र्थात्‌ समाज के नाम से छत्पादन के 
साधनों के ऊपर अधिकार स्थापन का काम करती है उस समय 
साथ ही राष्ट्रशक्ति के रूप में बद्दी उसका अन्तिम श्वाधीन कमें 
दो जाता है। एक के बाद अन्य क्षेत्रों में सामाजिक सम्पर्कों के 
ऊपर राष्ट्रशक्ति का हस्तक्षेप करना निष्प्रयोजन हो जाता दे भोर 
आप ही से बन्द दो जाता है | मनुष्य के ऊपर शासन के बदले 
उत्पादन प्रक्रियाओं छा नियंत्रथ और कर्मसंचाक्षन द्ोता दे। 
राध्ट्र बनित' नहीं होता, राष्ट्र विशीर्श दोकर मिट जाता है 
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श्रेणी विभक्त समाज के अन्तर्विरोध ही उसे निरन्तर राष्ट्र- 
हीन और श्रणीह्दीन समाज की ओर ले जाता है, यह बात सत्य 
होने पर भी, यद्द भी अस्वीकार नहीं किया जा सकता कि श्रेणी- 
संप्राम द्वी उसका एकमात्र रास्ता है। जो लोग नैतिकता को 
शाश्वत और सा्वेजनीन समभते हैं, नेतिकता भी श्रेणीविशेष 
के रवार्थ के अनुकूल नेतिकता है इस बात को जो स्वीकार नहीं 
करते, अवश्य वे श्रणीविरोध के अस्तित्व को अस्वीकार न करने 
पर भी श्रेणी संग्राम की प्रयोजनीयता को म्वीकार नहीं करते । 
इसीलिए उन लोगों का ऐसा विश्वास है कि मनुष्य की शुभबुद्धि 
ध्रथवा नैतिकता को जाग्रत कर, श्रेणीविरोध को मिटा श्रेणी 
मेत्री और श्रेणी समन्वय का संघटन करना संभव दहै। वर्तमान 
पूँजीवादी सम्यता भी बल प्रयोग के द्वारा ही अपने को प्रतिष्ठित 
कर रखा है, यही सद्दी है, पर धनतांत्रिक सम्प्रदाय अपने को 
कायम रखने के उदेश्य से द्वी इस मतवाद को फैलाने में तत्पर है 
कि बल्ल का प्रयोग एक दुर्नीति पूण व्यापार है। माक्स का मत 
यह है कि अथनोतिक परिवतंन के द्वारा ही भमानव समाज में 
परिवतन संभव है भर नेतिकता अरथनीतिक दशा का ही उपज 
है | सुतराम्‌ नैतिकता के द्वारा सामाजिक परिवर्तन का संघटन 
मूलतः असंभव है, यद्यपि समाज में प्रचत्षित नेतिकता, घंमे-- 
विश्वास आदि के प्रभाव को माक्स कभी भी अस्वीकार नहीं 
करते । किन्तु यह जो अर्थनीठिक परिवर्तन है, क्या यह शॉन्ति- - 
पूर्ण उपायों से संभव है ! मार्क्सीय मत सें यह कभी, मरी संभव 
नहीं है। “प्रत्येक प्राचीन समाज के मे में जब नेथीन की 
उत्पत्ति इपेवी है, उस समय बल ( नेतिक अंमुशासम नदीं। वाह 
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बल प्रयोग के अथ में 'बल!ः---0/०७ शब्द्‌ का प्रयोग किया गया 
है ) धात्री का काम करता है। बल स्वयम्‌ भी अथनीतिक शक्ति 
है! ।” ओर एक जगह भी माक्‍स ने कद्दा है कि “अन्त में यदि 
अ्रमिक-शासन को स्थापना करना ही है तो उपयुक्त समय पर 
मजदूरों को बल्लप्रयोग ( 007०० ) का सहारा लेना पड़ेगा |” 

. जो बुर्जोआ शासनतंत्र मानव समाज के शोषण का कारण 
है उस शासन-तंत्र का बिनाश करना ही स्वाहारा का एकमात्र 
नैतिक लक्ष्य है और इस लक्ष्य की प्राप्ति के लिए सबेहारा को 
भी बल्ञ का प्रयोग करना होगा, इस बिषय में माक्संवादी के मन 
में कोई सन्देद नहीं है । इसीलिए माक्संबादी देशकाल्न निरपेक्ष 
अहिंसा का कोई महत्व नहीं मानते । बुर्जाश्रा शासनतंत्र शान्ति- 
पूण उपाय से क्षमता को त्याग करेगा, यह भाववादी का कोरा 
स्वप्न है, अथवा बुर्जोतरा श्रणी की प्रतारणा के अलावा यह और 
कुछ नहीं दे । थोड़ी-सी वेतन-बृद्धि के अथवा महँगाई भत्ता के 
लिए मजदूर जब शान्तिपूण प्रद्शन करने जाते हैं. तो उन्हें जद्ाँ 
पर पुलिस की लाठी, सिपादियों की गोली और जेल से उनका 
स्वागत किया जाता हे वहाँ पर शान्तिपूर्ण उपायों से शोषऋवर्गे 
के अवसान की कल्पना पागल का स्वप्न नहीं तो क्‍या ? ह 

सुतराम्‌ इस सम्बन्ध में झुस्पष्ट धारणा रहनी चाहिए कि 
श्रेणी संग्राम के कभी भी निरुपद्रव और शान्तिपूर्ण दोने की 
संभावना नहीं है । संगठित सबदारा पैप्लविक राजनैतिक दत्त 
के नेतृत्व में, बल्नप्रयोग के द्वारा दी बुर्जोन्रा राष्ट्र का विनाश 
करेगा और इसके बाद ही सबंदारा के अधिनायकत्व में राष्ट्र 
“8 €॥जड] 9, 884 (७० ६ते जा ॥0फक्वत3 ॥06 ए2त९- 

(9 ४ जिाएंएए ए दवा कैडिड, 77 + 
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का संचांक्षन होगा | किन्तु बुर्नोआ श्रेणी के अधिनायकत्व का 
खात्मा कर, सवेहारा फे अधिनायकत्व की प्रतिष्ठा के साथ ही 
साथ समाज तुरन्त श्रेणीदीन समाज में परिणत हो जायमगा 
ऐसी बात नहीं है । क्योंकि समाज में श्रतिविप्लबी शक्तियों का 
ऐकान्तिक अवसान करना केवल राष्ट्रयंत्र पर कब्जा करके संभव 
नहीं है । सुदीघकाल तक श्रणीविभक्त समाज के भाव व भाव 
नाथों के द्वारा मनुष्य के मन में जो श्रेणीमूलक संस्कारों की 
सृष्टि हुई है उनका आमूल परिवतन करना किसी भी राजनीतिक 
घोषणा के द्वारा संभव नहीं हो सकता | 

सव॒ंहारा के अधिनायकत्व में एक ओर से जिस प्रकार 
पूँजीबादी उत्पादन-पद्धति और पूँजीवादी राष्ट्र व्यवस्था बर्जित 
होंगी, उसी तरह दूसरी ओर से एक नवीन समाज व्यवस्था का 
भी उद्धव होने लगेगा। यद्यपि सवद्दारा का राष्ट्र भी श्र णीमूलक 
राष्ट्रहोगा वथापि कार्यत: केवल अत्यन्त स्वल्प शोषकों का 
दमन किये जाने पर भी यह राष्ट्र एक हिसाब से प्रायः सब- 
जनों का अर्थात्‌ प्रायः श्रेणीहीन समाज का ही राष्ट्र हो 
उठेगा । दूसरे शब्दों में कह्दा जा सकता है कि पूंजीवादी राष्ट्र 
व्यवस्था फे बाद जो राष्ट्र व्यवस्था होगी वह समाजचादी 
जनतन्त्र होगी । समाजवादी उत्पादन ओर बटवारे की पद्धति 
के प्रवतन से मानवसमाज में सौलिक परिषतेन होने के 
कारण मनुष्य व्यक्तिकेन्द्रकतता को छोड़कर येथाथ रूंप में 
सामाजिक द्वो उठेगा शोर अंर्थनोतिक शक्ति के ऊंँपर मनुष्य 
अब पूर नियंत्रण स्थापित कर सकेगा संब' सानव समाज पूर्ो- . 
रूप से स्वाधीन और साम्यवादी हो धंठेगा। है 


वर्तमान युग का अव्यवहित करय सभी देशों में कभी एक 
नहीं हो सकता। वतसान में प्रायः सर्वत्र पूँंजीवादी समाज 
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व्यवस्था के होने के कारण अधिकांश देशों का अत्यबदहित लक्ष्य 
पूंजीबादी व्यवस्था का विनाश कर समाजवादी व्यवस्था का 
प्रवतेन करना होगा। अतः यहाँ पर दमलोगों के क्षिए सम्पूर्ण 
श्रेणीद्दीन समाज के स्वरूप के बारे में आलोचना का विशेष 
प्रयोजन नहीं है । 

बतंमान समय में हमक्ोग इतिहास के जिस पर्याय पर 
उपनीत हुए हैं. वहाँ पर हमारी समस्या पूँजीवादी स्तर से 
समाजवादी स्तर में पदापण करने की समस्या है, इसमें कोई 
सन्देद्द नहीं है। सुतराम्‌ यह भी सच है कि राजनीतिक विप्ल्बी 
दुल् को ही इस समस्या को मिटाने की कोशिश करनी द्वोगी | 
किन्तु समाज में केबल अथनीतिक और राजनीतिक शरक्तियाँ 
दी अपने अपने क्षेत्र में काम कर रहीं दें ऐसा नहीं; सांध्कृतिक 
क्षेत्र में भी सांरकृृतिक शक्तियाँ--कल्ला. विज्ञान, दृशन, साहित्य, 
परम्परागत धर्म और नेतिकता--मानब जीवन का कुछ कुछ 
नियंत्रण कर रही हैं, यह भी अस्वीकाय नहीं है | अतः समाज 
में विसव लाने बाले राजनीतिक विप्लवी दलों के साथ अथवा 
झनन्‍्य किसी राजनीतिक वक्ष के साथ इन सांस्कृतिक शक्तियों 
का सम्बन्ध रहना उचित अथवा श्रनुचित है, यदि उचित है तो 
उस सम्बन्ध का स्वरूप क्‍या होना चाहिए, इस विषय में भी 
धारणा रहना सांस्क्ृतिक क्षेत्र में क्रियाशील मलुष्यमातन्न के लिए 
उचित है। अतः पहले हमें देखना चाहिए कि प्राचीन समाज- 
विवतन के ज्षेत्र में सांस्कृतिक विकाश किस तरह हुआ और 
समाज के अर्थनीतिक ओर राजनीतिक विवर्तन के साथ सांस्कृ- 
तिक शक्तियों का पारत्वरिक सम्पक क्या था और उनके परश्पर 
के ऊपर प्रभाव डालने का सामश्यें भ्री केघ्ना था । ... . :. 
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मनुष्य के सांस्कृतिक और सामाजिक विकास परस्पर सापेक्ष 
होने पर भी समाज का अथनीतिक विकास ही सांस्कृतिक 
विकास का मोलिक कारण है, यह पहले ही बताया जा चुका 
है ओर इसीलिए माक्स ने कहा है कि भावधारा का कोई 
स्वतंत्र इतिहास नहीं है, केवल विभिन्‍न समाज का ही इतिहास 
है | यहाँ पर यह भी स्मरण रखना चाहिए कि मानव समाज 
लेसा कोई एक अखण्ड समाज कहीं नहीं था, अब भी नहीं है । 
नाना देशों में भिन्न-भिन्न काल्ों में देश काल के अनुकूल 
प्राकृतिक ओर सामाजिक परिवेशों में भिन्न-भिन्न मानव समाज 
विकसित होते जा रहे हैं; इस लिए एक देश के मनुष्यों का सामा- 
जिक विकास अ्रन्य देश के मनुष्यों के सामाजिक विकास से 
नाना प्रकार से भिन्‍न होने के लिए वाध्य है। उत्पादन पद्धति 
का विकास सत्र एक दी स्तर पर न होने के कारण, सामाजिक 
विकास का स्तर भी अ्रवश्य भिन्‍न होता है। इसीलिए प्रथिवी 
भिन्न-भिन्न अंशों के मानव समाज में और संस्कृति में बहुत से 
स्तरभेद्‌ बतमान है । क्‍ 


पर इन देशकालगत विभिन्नता और विकास के स्तर भेद्‌ 
के होते हुए भी हम मानव समाज के विकास में मोटे रूप में एक 
क्रम देख पाते हैं। ए'गेल्स ने अपनी प्रसिद्ध पुश्तक परिवार 
की हत्पत्ति! में मानंय समाज के क्मविकास की इस धारा को 
जिन तीत प्रधान स्तरों में व्िसाजिश किया है वे. इस प्रकार हैं; 
है 2 
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--वन्यदशा, बवर दशा, और सभ्यद्शा । वबेर दशा में से दी 
मनुष्य सभ्यता के स्तर में प्रविष्ट होता है। यहाँ पर मानव 
समाज के इन विभिन्न स्तरों के बिकास का विवरण देना संभव 
नहीं है। मनुष्य पाशविक जीवन स्तर को पार कर धीरे-धीरे 
मानवीय विशेषताओं को प्राप्त हुआ दे ओर ऐसा द्वोने के लिए 
उसे हजारों बष पार होकर आना पड़ा हैं, इसमें सन्देद्द नहीं दै । 
मनुष्य के दीघकालव्यापी उस विवतेन का कोई इतिद्दाखन 
रहने पर भी यह निस्सन्देद कहा जा सकता है कि उस कल्प- 
व्यापी जीवनेतिहास के बीच से गुजरता हुआ, मनुष्य नाना 
भाव ओर संस्कारों को अपनी सत्ता में संचित कर ऐतिहा- 
सिक काल में शअ्रवतीण हुआ है। इस चअज्ञात प्रागेतिह्ासिक 
जीवन काल में मानव॒ मानस का जो विकास हुआ था बह 
बिलकुल उपेक्षणीय नहीं द्वे : मानव प्रकृति के अन्द्र आज दम 
जिन सहजात प्रवृत्ति और प्रेरणाओं को, जिन अवचेतन क्रियाश्ों 
को देख पाते हैं, संभवत: इस दीघ प्रागौतिद्दासिक काल में द्वी वे 
अर्जित हुई थीं। मानवमानसमें संचित ये सब भाव आदिम 
मनुष्य समाज के अर्थनीतिक विकास फो बहुल परिमाण में प्रभा- 
वित और नियंत्रित किया है, इस बात को तो ए गेल्स ने मुक्तकंठ 
से स्वीकार किया है। उन्हें इस बात को मानन पढ़ा है कि 
आदिम मानव समाज के सब कुछ केवल अथंनीविक कारणों 
के द्वारा ही समझा नहीं जा सकता | अतः मानवसंस्क्ृति के 
विकास की आकोचना करते समय हमें उस आदिम सानव- 
मानस में से अतीत की जो आावधारा प्रदाद्दित हो आई हें, 
उसे भूकना नहीं 'चर््गनएं। क्योंकि मृत अतीत की परम्परा 
(६78070700) जीवित के मस्तिष्क में 'भूल! ( 0४20॥73878 ) 
की तरह सवार रहती दे ओर उसे काम में न लगाकर, उसे 


माक्सबाद और साहित्य ६७ 


रूपान्तरित किये बिना मनुष्य के मुक्त होने का उपाय नहीं है 
( काले साक )।' 

ऐतिहासिक युग में मानव समाज के क्रम विकास को दम 
तीन स्तरों में विभाजित कर सकते हैं। आदिम मानक्‍समाज 
में हम मनुष्यों को एक एक गोष्ठी में सम्मिलित देखते हैं: वहाँ 
पर उत्पादन पद्धति की अत्यन्त श्रपरिणत दशा के कारण 
समाज में श्रणीभेद का आविर्भाव नहीं हुआ था| सामूहिक 
उत्पादन, सामहिक जोवनयान्रा ही आदिम समाज का प्रधान 
लक्षण है | संस्क्रति का प्रथम उद्धव भी इसी सामहिक समाज में 
ही हुआ था | भाषा की उत्पत्ति न भी हुई हो तो भाषा के सामा 
ज्ञिक रूप का विकास, धम के रूप में मानवीय ज्ञान का प्रथम 
आविर्भाव ओर संगीत नृत्य का भी जन्म संभवतः इस अबि 
भक्त यौथ समाज में हो हुआ था । 


१ छाएव060 छाप्यद्रार ; 5द26ट6व4 ४०7४5 ० फद्य] 
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इस में सन्देह नहों कि उस आदिम समाज का जीवन रहस्थ- 
मयी प्रकृति के द्वारा ही नियंत्रित होता था । एक ओर मानवमन 
की अपरिणत दशा थी, दूसरी ओर विश्वप्रकृति की अज्ञात 
सत्ता थी; स्वभावतः हो उस दशा में मनुष्य शिशु की तरह भीत, 
विस्मित था, जीवनयात्रा एक अनिश्चित संग्राम था । आदिम 
युग के मनुष्य का ज्ञान इसी कारण विचार-शुद्ध ज्ञान नहीं था, 
अज्ञात रहस्य के प्रति भय और विस्मय से मिश्रित था। एक 
प्रकार की अनुभूति केरूप में ही तब अआदिम ज्ञान का प्रथम 
पदक्षेप हुआ था। इसी से आदिम मानव का धर्म पुराण द्वी 
उसके ज्ञान का प्राथमिक रूप था | जिन बाहरी प्राकृतिक शक्तियों 
की लीला से मनध्य भीत संत्रस्त था, वही मानवमानस में 
अद्भुत अतीन्द्रिय शक्तियों के रूप में प्रतिभाव हाने लगीं; भय- 
विस्मय-प्लुत मानवकल्पना ने इन शक्तियों को देवताओं में 
परिणत कर उनके सम्मुख आत्मसमर्पंण करने को ही, आंशिक 
रूप में, निरापद जीवन-यात्रा का एकमात्र उपाय समभ लिया 
था। आदिम समाज्ञ मानस में बहुत दिनों तक रहस्यपूर्?ो 
प्राकृतिक शक्तिपुंजों का प्रतिफलन पौराणिक देवदेवियों के रूप 
में विद्यमान रहने के कारण, ये विश्वास मानव-मन में गृढ़ 
संस्कारों में परिणत हो गये थे । परिवर्ती सामाजिक विकास ने 
इस पौराणिक परम्परा को अस्वीकार अथवा बजन नहीं कर 
सका | सामाजिक परिवतेन के फलस्वरूप इन पौराणिक देव- 
देवियों का रूपान्तर हुआ है, बस इतना ही । भादिम शिकारी 
मानवगगोष्ठी बाद में पशुपालक समाज्ञ में, और भी बाद में, 
कहीं-कददीं किसान-समाज में परियत हुई और प्राकृतिक शक्ति 
के स्थान पर ऐतिहासिक, मानव-सामाजिक शक्ति का आविर्भाव 
होने लगा । फलस्वरूप प्राचीन साहित्य में पौराणिक देवबदेजियों 
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का भी रूपान्तर अनिवाय हो उठा; पहले जो देवदेवषियाँ केवल 
प्राकृतिक शक्तियों के द्वी प्रतीक थीं, बाद को वे ही सामाजिक 
शक्तियों के प्रतीक बनकर मानव-मानस में क्रिया करने लगीं । 

सामूहिक जीवन पर आधारित होने के कारण आदिम 
समाज के सांस्कृतिक विकास में भी सामूहिक जीवन के भाव और 
भाग्नाओं का ही प्रतिफलन हुआ था| आदिम समाज के संगीत 
नृत्य में इसीलिए मनुष्य के एकान्त ब्यक्तिगत सत्ता का प्रतिफलन 
नहीं हुआ, उनमें सामुहिक जीवन की भय-भावनाओं और 
आशा आकांक्षाओं की प्रेरणा हो मूत दो उठी है। 

किन्तु आदिस समाज का यह सामहिक रूप उत्पादन पद्धति 
के विकास के कारण द्वी नष्ट हो गया । सामहिक गोष्ठीजीवन 
धीरे-धीरे पारियारिक जीवन में विभाजित होने पर भी शुरू 
शुरू में एक ही गोष्ठी का सम्मिलित जीवन भी साथ ही साथ 
चलता रहता है । बाद को समाज में उत्पादन पद्धति के विकास 
से कर्म के अनुसार नाना प्रकार के श्रेणियों के उद्भव हुआ 
है | आदिम समाज में कर्मंविभाजन के फलस्वरूप श्रेणी भेद 
की उत्पत्ति होने पर भी, उत्पादन के ऊपर सामृद्दिक अधिकार 
होने से श्रणी विरोध विद्यमान नहीं था। किन्तु बाद को अथे- 
नीतिक विकास के अनिवाय नियम से ही समाज में, माक्सीय 
परिभाषा में जिसे “श्र णी? कद्दा जाता है उसका आविर्भाव हुआ 
अर्थात्‌ समाज में शोषक और शोषित, प्रभु और दास के श्रेणियों 
का आविभोव हुआ । प्रायः 'चार-पाँच हजार वर्षों से समाज के 
इस दूखरे स्तर का विकास द्वो चला है। मुख्यतः इस दूसरे स्तर 
का इतिहास ही बत्तमान मानवसमाज का इतिटहास दहै। यह 
इतिहास इसीलिए श्रणी-समाज का- श्र णी विरोध और भर णी 
संघर्ष का- इतिद्यास है | हमारे परिचित मानवसभ्यतासंस्कृति 
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का इतिहास भी इसीलिए इस श्रणी विभक्त समाज का ही 
इतिहास है। 

इस ऐतिहासिक काल के अन्द्र बिभिन्न देशों में उत्पादन 
पद्धति के विकास के फलश्वरूप श्र णीमूलक समाज का आवि 
भांष हुआ है ओर मानविक सम्बन्धों में नाना परिवतन हुए 
हैं। मानव-सम्बन्धों के परिवर्तन से समय के साथ सामाजिक 
गठन में भी परिवतेन हुए हैं और समाज-मानस में 
भी विपुल परिवर्तन हुए हैं। मानवीय ज्ञान भी धीरे-धीरे 
रहस्यमयी प्रकृति की अज्षेयता को दूर कर उसे मानवीय शक्ति 
के नियंत्रण योग्य कर दिया है। इन कारणों से मानवमानस 
में जो बिपुल परिवतेन हुआ है बह जेसा विस्मयजनक दे वैसा 
ही अभावनीय है । 

किन्तु परिवतन और विकास के अभावनीय ओर विस्मय- 
जनक होने पर भी, इस श्रणीविभक्त समाज की संस्क्ृति भी 
श्र शीगत होने के लिए बाध्य थी। श्रणीविभक्त समाज में राष्ट्र 
शक्ति का रूपान्तर किस प्रकार होता है भोर यह राष्ट्रशाक्ति 
किस सरह शोषक श्रेणी के हाथ में दृथियार द्वोजाती है, यदद 
पहले द्वी बताया जा चुका हैं। इसी प्रकार से समाज के आइन- 
कानून, नीति दूशन ओर साहित्य आदि भी उसी शासक ओर 
शोषक सम्प्रदाय के भाव ओर भावनाओं को द्वी प्रतिफरल्नित 
कर समाज मानस के नियंत्रण के हथियार द्वो जाते हैं, इस 
मौक्षिक सत्य को किसी तरद्द भूकना नहीं चाहिए | 
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भ्रेणी-विभक्त समाज का पहलारूप दास-प्रभु का समाज दै 
जिसका एक प्रकृष्ट दृष्टान्त एथेन्स की सभ्यता है। इसी लिए 
इस दास प्रभु के समाज में ज्ञिस सभ्यता संस्कृति का उद्धव हुआ, 
उसमें शासक सम्प्रदाय की वास्तव सत्ता का ही प्रतिफ्नन हुश्रा 
था! शासक सम्प्रदाय का जीबन द्वी तत्काल्लीन साहित्य में 
अभिव्यक्त हुआ था। इसके पश्चात्‌ नव सामन्ततांत्रिक समाज 
का आविर्भाव हुआ तो साहित्य में भी हमने सामन्त श्रेणी के 
जीवन को ही प्रतिफलित होते देखा | यूरोप में मध्ययुग के अन्त 
होने के साथ ही साथ इस सामन्‍्ती समाजब्यवस्था का भी 
अन्त हो जाने लगा और आधुनिक पूँजीवादी श्रेणी का--बुरजो भरा 
श्रेणी का- आविर्भाव हुआ । बुर्जाभा समाज में भी श्रेणीविरोध 
के अन्त होने का कोई प्रयास नहीं दिखाई दिया, केवल पुराने 
श्रणी विन्यास में एक विपुल परिवतन हुआ: इससे नवीन 
श्र णी समावेश ओर नये ढंग के संग्राम का अविर्भाव हुआा। 
झवश्य इस” कोई भी सन्देह नहीं है कि इस बुर्जाभा समाज के 
आविभाव से मानब समाज में एक अभूतपूर्व विप्कव का सूत्र 
पात हुआ है । 

भारतबष में सखामनन्‍ती समा ज-वज्यवस्था अत्यन्त दीपंकाल तक 
स्थायी हुई है। लेकिन इस सुदी् काछ के झन्दर भारतोय समाज 
में श्र सी घिरोध के फक्षस्वरूप नाना परियतेन हुए हैं, इसमें 
सन्देह नहीं। आज भी भारतीय क्मालवियतेत का. यह 
इतिहास विशदकूप से लिख नहीं गया झोर न विशेष आशो- 
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: चना ही हुई। इसीलिए भारतीय समाज ओर संस्कृति के 
उत्थान पतन का विचित्र इतिहास आज भी हम लोगों के लिए 
अज्ञात प्राय है, ऐसा कहा जा सकता है। आशा है कि निकट 
भविष्य में इस देश के ऐतिहासिक माक्सोय दृष्टि से भारतीय 
सामाजिक विकास का अध्ययन करंगे और यहाँ की सांस्कृतिक 
विकासधारा को हमारे ज्षिए बोधगम्य करंगे । 

श्राधुनिक समय में, अंग्रेजी शासन के सूत्रपात होने के बाद 
से, पाश्चात्य ज्ञान-विज्ञान के आविर्भाव और बाहरी दुनियाँ के 
साथ संयोग स्थापित होने से भारतवष में सामन्‍ती समाज 
व्यवस्था प्रथम धीरे-घीरे ओर वतमान समय सें अत्यन्त द्वुत 
टूट जाने लगी है ओर बुर्जाआ पूंजीबादी समाजव्यवस्था प्रति 
छ्वित द्वो रही दे । इससे यूरोप की तरह. हमारे देश में भी इस 
पुजीवादी समाजव्यवस्था का अनिवाय प्रतिफक्षन हमारे 
भाव जगतू्‌ में-हमारे आईन-कानून, सामाजिक रीतिनीति 
आचार व्यवद्दार में, साहित्य कला में-होने लगा है । देश भेद 
से कुछ भिन्न द्दोने पर भी इस बुर्जाआ विप्लव का रूप 
सामान्यतः सबतन्न एक ही प्रकार का दे। 

माक्स-ए गेल्स ने 'कम्यूनिष्ट मेनिफेस्टो? में इस बुजोंतआा 
विप्लब का जो सुन्दर ओर विशद्‌ विवरण दिया है प्रत्येक को 
'डसे पढ़ना चाहिए | एक ओर से चुर्जोआ विप्ज्ञब ने सामन्ती 
समाज व्यवस्था को और उसके जीवनादर्श को नष्ट किया है भौर 
इतने दिन जो श्रेणी संग्राम नाना प्रकार के नेतिक और 
घार्मिक भावनाओं की ओट में छिप कर कास कर रहा था, 
उसके अमानुषिक शोषण के स्वरूप को सम्पूर्ण अन्मुक्त कर 
दिवालोक में रख दिया है। उत्पादन के साधन भोर तवञ्जनित 
उत्पावन-सम्बन्धों का क्रमागत परिवतेन बुर्जोआ समाज का 
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विशेष लक्षण है | उत्पादन के इन क्रमागत बैप्लविक परिबंतनों 
के कारण बुर्जोआ समाज के श्रेणी विरोध ने समाज को अन्त 
में दो स्पष्टतः विरोधी खेमों में विभाजित कर दिया है--एक में 
बुर्जोआ श्रेणी है और दूसरे में शोषित स्द्वारा । दीघ ऐतिहा- 
सिक विकास के फलस्वरूप समाज का अन्तर्निद्दित इन्द्र इस 
अन्तिम अध्याय में - उत्कटतम श्रेणीविरोध और अश्रणीसंग्राम 
के ततर में आ पहुँचा हैं । 

यह बुजॉश्रा विप्लव का युग विज्ञान की अभूतपूर्व उन्नति 
का भी युग है इसलिए शताबिदयों से प्रथ्वी के मानव समाज 
जिस विच्छिन्नता में रहकर अपनी-अपनी भौगोलिक ओर 
सामाजिक परिस्थितियों के अन्दर विवर्तित हो चला था, आज 
फिर उस विच्छुन्नता में रहना उनके लिए असंभव द्टो उठा दे । 
विश्व के सबसे पिछड़े हुए मानव समाज भी श्आाज सबसे 
अग्रगामी समाज के घनिष्ठ सम्पक में आने के लिए बाध्य हो 
रहा है | इससे संरक्षति के क्षेत्र में भी एक अद्भुत सम्मिलन 
सम्सिश्रण अनिवाय हो उठा है। केवल सामन्ती समाज 
नहीं, प्रथ्वी के नाना स्थानों में जो बबेर समाज दें उनके 
अन्दर भी एक अकल्पनीय परिवतेन का सूत्रपात हुआ 
है। पृथ्वी के सबंत्र यातायात और संयोग-व्यवस्था में उन्नति 
होने के कारण बुर्जोाआ-सभ्यता का जीवनादश दुनियाँ के सभी 
समाजों को एक ही ओर खींच ले ज्ञा रहा है। विश्व की बहु 
विचित्र संस्क्ृतिधाराएं मिल्नित मिश्रित द्वो रही हैं; इतना ही 
नहीं, वर्तमान अथनीतिक संगठन के फलस्वरूप सारी प्राचीन 
संस्कृति धाराओं का अनियाये रूपान्तर भी हो रद्दा है। यह 
बुर्जाआ विप्लय की सृष्टि का पहलू और प्रागतिक भूमिका है; 
खंडित मानवसमाज ओर सभ्यता संस्कृतियों के सम्मिलन 
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से एक विस्समयजनक विश्व मानवसमाज ओझोर विश्य-सथ्यता 
की सूचना भी इसी बुजोशा विप्लव को ही द्वान्द्रिक भेरणा 
का प्रकाश है। इस अग्रगति की बात को विस्मृत होने से हम 
बुर्जोभा विप्लब की प्रगतिशील भूमिका की ही उपेक्षा करेंगे । 


मु 


बुर्जाभा सभ्यता संस्कृति की विश्व-मानविकता ((7ए७/88। 
+07४० ७7 ) के दावे के सम्बन्ध में यहाँ पर आज्ोचना 
करना आवश्यक है | 


श्रेणी विभक्त समाज के झाविर्भाव के साथ ही साथ समाज 
की विभिन्‍न श्रेणियों को जीवन यात्रा में विभेद विरोध के 
धाविर्भाव से मनुष्य की माबना और अनुभूतियों में भी नाना 
प्रकार के विरोधों का आविर्भाव हुआ है और मानव संस्कृति 
के क्षेत्र में भी नाना विरोधी धाराओं का सूत्रपात हुआ है। 
श्रेीगत प्रभुत्व के प्रतिष्ठित होने के साथ ही साथ समाज में 
प्रभुभ्रणी के द्वारा स्मथित भावधारा-एसके ध्पाइन कानून 
नोति-धर्म-दशन साहित्य -की ही प्रधानता हुई है, यह भी सत्य 
है, किन्तु श्रन्य श्रेणियों के भाव और भावना भी समाज-ज्ीवन 
में व्यक्त हुए हैं, इसे भी इनकार नहीं किया जा सकता । इसके 
अलावा समाज के प्रभु अथवा शासक श्रेणी को भी अपने 
जीवनादश को स्बंमानविक कह कर अन्तत्तः प्रचार करना पड़ा 
है; शोषित व अत्याचारित श्रेणी के सम्मुख शोपक भ्रेली को 
अपने शोवक रूप को यथासंभव छिपाकर सर्बमांनव के कल्याज- 
कार) रूप में आाधिभूत होना पढ़ा है। अपने श्रे़ीगत स्वार्थ को 
मुप्रतिष्ठित रखने की गरज से ही बाध्य होकर प्रभुभेशी की अन्य 
श्रेष्चियों के श्वा्थों की भी थोड़ीसी रक्षा फरने को कोशिश 
करमी पढ़ी है। इसीसिए राष्ट्र: 5४८ ) घने, “नीति वे सभी 
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समग्र समाज के कल्याण में नियोजित हैं ऐसा कद्दना पड़ा है 
ओर कम में भी सर्वमानवीय अधिकारों को कुछ स्थान छोड़ 
देना पड़ा है । 

सामन्ततान्त्रिक समाज व्यवस्था को नष्ट करना बुर्जोआा 
सामाजिक विकास के लिए अनिवाय द्वो जाने के कारण बुर्जोआ 
अथनीति के क्षेत्र में जिस प्रकार अवाध व्यापार का दावा किया 
गया है, उसी प्रकार बुर्नोआ समाज व्यवस्था में व्यक्ति-स्वतंत्रता 
की भी घोषणा करनी पढ़ी है। बुर्जोआ समाज-उ्यवस्था श्रेणी 
विभक्त समाज की ही विकसित अबस्था है और शोषण का भी 
विकटतर अध्याय है और इस शोषण को संभव करने के लिए 
ही व्यक्तिगत श्रधिकार-समता का भी दावा किया गया हे यह 
भी सही है, पर भावधारा के क्षेत्र में इस बाणी की एक महान 
वैप्लविक परिणति भी संभव हुई है। बुर्जोच्मा समाज में कार्यतः 
शोषित सवहारा की स्वाधीनता खंडित होने पर भी, बुर्जोआ 
श्रेणी नीति के रूप में इस स्वाधीनता के अधिकार को कभी 
अस्वीकार नहीं कर सकी । इसीलिए साहित्य दशन में व्यक्तिवाद 
की महिमा घोषित हुई दे | यद्यपि बुर्जोँश्रा साहित्य में बुर्जोआ 
जीवनादश का द्वी प्रतिफलन हुआ है, तथापि उसके अन्दर से 
भी मनुष्य की स्वाधीन, स्वच्छन्द जीवनयातन्रा को फ्रामना को 
भी व्यक्त करने का अवसर देना पढ़ा है । बुर्जाआ अथेनीतिक 
व्यवस्था को जिस प्रकार अपने अन्‍्तद्न्द्त की प्रेरणा से सबद्वारा 
को संगठित होने के लिए अवसर देने में बाध्य द्वोना पढ़ा है. 
उसी तरह बुर्नीआ संस्कृति के अन्तदवन्द भी उसे अनिवाये वेग 
से समग्र मानव की स्वाधीन संस्कृति की ओर लिए जा रद्दा हे । 
'/ ओर एक बात । खमाज क्रितना भी  श्रणीविभक्त हो और 
किसी श्रेणी विशेष के प्राधान्य के कारण (उस श्रेणी के भाव 
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झोर भावना कितना भी प्रतिफलित हों, उन भाव-भावनाओं में 
ऐसे बहुत से भाव भावनाएं स्वतः अभिव्यक्त दोने क्षगते हैं जिन्हें 
हम एक प्रकार से सर्वमानविक भाव ओर भावना कद सकते 
हैं। इसी तरह अतीत के प्रत्येक युग के साहित्य और संस्कृति में 
एक सवंमानव-सामान्य भाव भावनाओं को धारा भी बद्दती चली 
आयी है, यह भी अस्वीकार नहीं किया जा सकता | और यही 
कारण है कि विशेष श्रणी समाज के आविर्भाष और 
लोप के साथ-साथ उन समाजों के साहित्य और संस्कृतियाँ 
बिलकुल अ्रप्रचलित और अग्राह्म नद्दीं हो गयीं। इसीलिए 
प्राचीनतम साहित्य का आवेदन हमारे मन में आज भी रखसानु- 
भूति को जाग्नत करता है। सभी मनुष्यों की ज्ञो अन्तर्निद्दित 
कामना है, स्वाधीन, स्वच्छुन्द, पीड़नमुक्त, आननन्‍्दमय आत्म- 
विकास की जो आकृति है, वह श्र री समाज में श्र णी विशेष की 
कामना से श्रच्छन्न तो हुई, परन्तु सवमानबिक आकृति के 
प्रकाश कुछ विक्रृत ओर वाधाग्रस्त होने पर भी, वद् बिलकुल 
नष्ट नहीं हुआ | श्रणी विभाजित समाज के खंडित, विकृत 
सांसक्षतिक विकास के अन्दर भी एक 'शाश्वव मानब्रिकता' की 
ओर प्रगति का प्रयास विद्यमान रहा दे और इस मानविकता के 
आधार पर ही संरक्षतियों का मूल्यांकन करना होगा । यह स्मरण 
रखना चाहिए" । 
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ऐतिहासिक विकास का यह दूसरा स्तर व्यक्तिगत सम्पत्ति 
के ऊपर प्रतिष्ित श्रेजी-विभक्त समाज का स्तर है। इस स्तर में 
उत्पादन पद्धति में बहुत से परिवतेन के कारण क्रमशः दास 
प्रभुसमाज, सामन्‍ती समाज ओर सबसे आखिर में पूजीवादी 
समाज का आविभाव हुआ है। पूंजीवाद समाज निरन्तर 
विसवों के बीच में से संकटों की सृष्टि करता हुआ अपने विनाश 
की ओर बढ़ता जा रहा है । इससे आधुनिक काल के समाज- 
विन्यास में एक अकल्पनीय उथल्न-पुथत्ष हो गया है ओर 
छाधुनिक युग के भाव जगत्‌ में भी बिपुक्ञ परिवर्तन होता जा 
रहा है । 

यह सामाजिक परिवतंन मूलतः उत्पादन व्यवस्था के, अतः 
अथनीतिक व्यवस्था जनित परिवतेन के द्वारा संघटित द्वोने पर 
भी यह परिवतेन मानव-निरपेत्ष प्राकृतिक शक्ति के द्वारा संघटित 
परिवतंन नहीं है, माक्स ने यह स्पष्टरूप से बतलाया है | मनुष्य 
ही इतिहास का निर्माता है और मनुष्य अपने भाव और 
भावनाश्रों के द्वारा प्रेरित होकर द्वी कम में प्रवृत्त दोता है झौर 
समाज को बदलता है। अवश्य भाव और भाबनाएँ एकाएक 
आसमान से उत्तर नहीं आतीं, समाज की विशेष श्रथे- 
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नीतिक दशाओं में मनुष्य विशेष प्रकार से भावित द्वोता है 
और अथनीतिक दशा के आनुकूल्य से द्वी विशेष भाव व 
भावना, आदश व कल्पना वास्तव में रूपायित द्वोते हैं । और 
इसीलिए मार्क्सीय दृष्टिकोण समाज-विस्तव में मनुष्य के नियंतृत्व 
को पूणरूप से स्वीकार करता है । 

प्राकृतिक शक्तियों के सम्यक्‌ ज्ञान के द्वारा मनुष्य ज्ञिस 
प्रकार प्राकृतिक शक्ति को इच्छानरूप पक्ष प्राप्त करने में सक्षम 
करता दै उसी तरह सामाजिक और ऐतिहासिक शक्तियों के 
सम्यक ज्ञान भी मनुष्य को इच्छानुरूप समाज निर्माण करने में 
सक्षम कर सकता है, मार्क्सीय वेप्लविक दशन का यही प्रधान 
सिद्धान्त है। 


का 


अब तक समाज मानवीय इच्छा के घात-प्रतिघात से 
रूपान्तरित होता जा रद्दा है, यह सच है, परन्तु समाज के 
रूपान्तर में मनुष्य का विशेष कोई सचेतन नियन्त्रण रद्द, ऐसा 
नहीं कद्दा जा सकता बहुत से लोगों की नाना विचित्र इच्छाश्रों 
का सम्मिलित फल्न होने पर भी किसी भी व्यक्ति का नियंतृत्व 
न रहने से इतिहास भी एक मानव निरपेक्ष प्राकृतिक शक्ति 
का फल जेसा मालूम होता है। लकिन वस्तुतः यह बात सही नहीं 
है। मनुष्य के ऐतिहासिक और श्रथनीतिक शक्तियों के स्वरूप 
ओर क्रियापद्धति के सम्बन्ध में श्रज्ञ रहने के कारण ही 
ऐतिहासिक घटनावली मानवीय नियंत्रण के श्रधीन नहीं थीं । 
किन्तु आज मनुष्य विकास के जिस अ्रध्याय में पहुँचा है बहा 
पर उसके लिए अब कंवल ऐतिदासिक घटना प्रवाह के क्रीड़नक 
झथवा दर्शक होकर रहना संभव नहीं है। आज सामाजिक 
विकास अपने तीसरे स्तर पर उन्नीत होने जा रहा है; यहाँ पर 
मनुष्य सचेतन कर्मी के रूप में समाज को निर्दिष्ट क्रद्य की भोर 
संचालित करेगा और उत्पादन शक्ति भर उत्पादन-पद्धति में 
जो वर्गीय विरोध है उसका खातमा कर श्र णी-हीन समाज की 
प्रतिष्ठा करेगा और मानव-संस्कृति को श्र णीगत विक्ृतियों से 
मुक्त कर उसके यथार्थ मानबिक स्वरूप में प्रतिष्ठित करेगा । 


मानव समाज के इस तृतीय शतर के विकास के बारे में 
ए'गेल्स का कहना है कि “समाज के द्वारा उत्पादन पद्धति के 
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ऊपर झधिकार से पर्य उत्पादन के और उसी के साथ उत्पादक: 
के ऊपर उत्पादन के प्रभुत्व का अवसान दो जाता है। सामाजिक 
उत्पादन की अराजकता ( ४४०7४ ) के स्थान को योजना को 
आधार पर सचेतन संगठन ग्रहण करता है | व्यक्तिगत अस्तित्व 
के लिए संप्राम का अन्त दो जाता है और यहीं पर मनुष्य 
एक प्रकार से जन्तु जगत्‌ से सम्पूर्ण विच्छिन्न दो जाता है, 
जान्तव जीवन की दशाओं को पीछे छोड़ कर वह वास्तविक 
मानवीय स्थिति में प्रविष्ट होता है | मनुष्य के परिवेश के रूप में 
जिन जीवन दशाओं ने इतने दिनों तक उसके ऊपर प्रभुत्व किया 
है, वे अब मनुष्य के प्रभुत्व ओर नियंत्रण के अधोन हो जाती 
हैं और जिस परिमाण में वह अपने समाजीकरण के ऊपर 
प्रभुत्व स्थापित करता है, उसी परिमाण में भर उसी लिए 
मनुष्य अब सर्वप्रथम बार प्रकृति का यथाथ सचेतन स्वामी हो 
बैठता है । उसके अपनी सामाजिक क्रियाओं के जिन नियमों 
ने, वाह्म प्राकृतिक नियमों की तरह, इतने दिनों तक उप्तके ऊपर 
प्रभुत्व किया है, उन्हें पूरे रूप से समझ कर अब मनुष्य कर्मों 
में प्रयोग करेगा और उसीलिए मनुष्य उनके ऊपर प्रभुत्व 
स्थापित करेगा । मनुष्यों का अपना समाजीकरण इतने दिन 
उनके विरुद्ध इतिद्दास ओर प्रकृति के द्वारा जबरदरती से लादा 
हुआ व्यापार था, किन्तु अब यह सनुष्य का रवेच्छा प्रणोदित 
काम हो जायगा । जिन वाह्म वस्तुगत ( (१]००४४० ) शक्तियों 
ने इतने दिन इतिहास के ऊपर प्रभुत्व किया है. क्थ वे मनुष्य 
के नियंत्रण के अधीन द्वो जायेंगी। यहीं से मनुष्य सम्पूज सचचे- 
. सम रूप में स्वयम्‌ दी अपने इतिहास की रचना करेगा; थंदाँ से 
ही मनुष्य के द्वारा क्रियान्वित सासाजिक फारश मुख्यतः और 
क्रमशः और भी अधिक परिमाणु में ममुध्य के .इच्छानुसार फल 
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देने लगेंगे । आवश्यकता ( 'र९८०४४४४ ) के राज्य से स्वाधी- 
नता ( #४९७त१०७ ) के राज्य में यह मानव जाति का उल्लंफन 
( क्‍,०७ए ) है |” 

मानव जाति का यद्द अभूतपूर्व वेश्रविक परिवतन मुख्यत 
समाज के अथनीतिक संगठन में विस्नव के द्वारा होगा, इस बात 
को स्वीकार करते हुए भी इस विश्नव में मनुष्य की स्वकीय चेष्टा 
की बात को किसी प्रकार से उपेक्षा नहीं करनी चाहिए। मनुष्य 
की चिन्ता धारा में परिवतन के द्वारा ही उसकी कमथधारा में भी 
परिवतेन दोता है और इस कर्मधारा के परिवर्तन से दही समाज 
का रूपान्तर होता है। इसीलिए मानव समाज के, मुख्यतः सब- 
हारा के वैसबिक नेतृत्व के लिए माक्स एक सचेतन मननशील 
झौर सक्रिय वैसविक दल की अनिवायता को स्वीकार करते हैं । 
केवल राजनीतिक और अथनीतिक आन्दोलन के द्वारा 
समाज के शोषित दज्ञित जनगण को उनके निदारुण दासत्व 
ओर उसके कारण के सम्बन्ध में सचेतन करना ही इस वेसविक 
दत्ञ का एक मात्र दायित्व नहीं है । समाज में परम्परागत 
रूप में प्रचक्षित भाव, भावना, संस्कार, दाशंनिक नैतिक 
झौर धामिक विचार ओऔर आचार का प्रचंड प्रभाव है 
झौर वे समाज को विप्लव की ओर जाने से रोकते हैं, किसी 
भी माक्सवादी को इसे भूलना नहीं चाहिए। इसीलिए मानब 
समाज के मानस क्षेत्र में वैप्तविक प्ररणा को जाग्रत करने की 
जिम्मेवारी भी कम नहीं है। कोई भी यथार्थ माक्संबादी इस 
दायित्व को अस्वीकार नहीं कर सकता | 

किन्तु वैप्कविक प्रयास के दायित्व को स्वीकार करने पर 
भी, वेप्लविक क्रिया पद्धति सभी क्षेत्रों में एक नहीं दो सकती। 
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श्रमविभाग के फलरवरूप समाज के भिन्न-भिन्न क्रियाक्षेत्र कुछ 
अंश में अन्यनिरपेत्ष और स्वाधीन रूप से ही काम करते हैं 
झौर इसीलिए दर्शान विज्ञान साहित्य इत्यादि क्षेत्र भी कुछ 
अन्य-निरपेक्ष होकर अपने- क्षेत्र के निर्दिष्ट प्रकृति का अनुसरण 
करते हैं। धर्म, दर्शन, विज्ञान, साहित्य आदि प्रत्येक क्षेत्र के 
ऊपर अरथनीतिक प्रभाव के नियंत्रण के बावजूद इनमें से प्रत्येक 
को अपनी-अपनी परम्परा की रक्षा करते हुए रूपान्तर की ओर 
अग्रसर द्ोना पड़ता है। " 
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सामाजिक विकास के साथ साहित्यिक विकास का सम्पर्क 
क्या है और त्रतेमान साहित्यिक क्षेत्र में माक्सवादी पेप्लविक 
साहित्यिकों का दायित्व कितना है, यह समझने के पहले भाषा 
की उत्पत्ति ओर उसके विकास के सरबन्ध में सामान्य आल्ो- 
चना करना आवश्यक है। साहित्य के आदिमतम विकास का 
इतिहास भाषा की उत्पत्ति और विकास का ही नामान्तर मात्र 
है । मानव इतिहास के आदिस स्तर में भी हम मनुष्य के एकान्त 
निस्संग और एकक अस्तित्व की कब्पना नहीं कर सकते | इसी- 
लिए प्रारंभ काल से ही भाषा का सामाजिक स्वरूप अ्रथांत्‌ 
एकाधिक मनुष्य के पारस्परिक भावों के आदान-प्रदान को वाह- 
कता स्वीकृत है। पर क्‍या उस समय भी केवल अपने मनोभाव 
को दुसरे के सम्मुख व्यक्त करने के उद्देश्य से ही भाषा की उत्पत्ति 
हुई थी ! क्या प्रत्येक मनुष्य के मन में उसके चारों ओर के विश्व 
प्रकृति की नाना प्रकार को क्रिया-प्रतिक्रियाओं ने विचित्र भय 
विसश्मय आनन्द की अनुभूतियों को जाग्रत कर उप्तके कंठ में 
विचित्र भाषा को जाग्रत नहीं किया था ? क्‍या केवल व्यवहारिक 
जीवन को तकाजे से ही, अन्य मनुष्यों के साथ अनुकूल अथवा 
प्रतिकूल्न सम्बन्ध स्थापित करने के उद्देश्य से ही, मनुष्य ने भाषा- 
सृष्टि के स्वाभाविक प्रेरणा को श्रनुभव किया था ! 

ऐसा मालूम होता है कि प्रथमतः मानव मन के ऊपर वाह्म . 
प्रकृति को प्रति-क्रियाओं के कारण बिन भावावेगों की सृष्टि 
हुई थी उनसे ही मानब-कंठ में भाषा की उत्पत्ति हुई थी । 
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भावावेगों के भौतिक स्पन्दन से दी भाषा की उत्पत्ति होने के 
फारण भाषा का आदिम रूप छुन्दोमय है; भाषा के कमविकास 
में इसीलिए प्रथम पद्म का आबिभाव हुआ था| अवश्य आदिम 
समाज में मानव समाज में मानव गोष्ठी की सामूहिक जीवन 
यात्रा के फक्तरवरूप बहुत से लोगों के सन में एक हो समय में 
वाह्मप्रकृति की प्रतिक्रिया भी प्रायः एक द्वी प्रकार होने के 
कारण भावावेग भी एकान्त व्यक्तिगत रूप को धारण न कर 
सामृद्दिक रूप में व्यक्त होने लगे थे, ऐसी कल्पना करना असंगत 
नहीं है। इसी प्रकार से मानव-मानस में अविग ओर अनु- 
भूतियाँ व्यक्तिगत आवेग और अनुभूतियों की सीमा में वद्ध न 
रहकर बहुजनों के साधारण आवेग ओर अनुभूतियों में परिणत 
हुई थीं। इसी तरह भावाबेग के क्षेत्र में सदानुभूति और सम- 
वेदूना की रृष्टि हुई थी ऐसा मालूम द्वोता दे । 


अवश्य, एक ओर से भाषा जिस प्रकार मानव-मानस की 
भावावंगमूलक क्रिया-प्रतिक्रियाओं का प्रतीक हो उठने लगी उसी 
प्रकार दूसरी ओर से वाह्म प्रकृति के नाना विचिन्न अभिव्यक्तियों 
का प्रतीक भी बनने लगी । शब्द के इंगित एक ओर से 
मानस भावावेग को व्यक्त करने लगा और दूसरी ओर से वह्दी 
फिर वाह्म वास्तव सत्ता को भी व्यक्त करने लगा । इसी से भाषा 
एक ओंर से जिस प्रकार मानव-मन के भाषानभूतियों का प्रति- 
फलन है, उसी तरद्द दूसरी ओर से इस वास्तज विश्व-व्यापार 
का भी प्रतिफल्लन है। कॉडवेल के शब्दों सें कट्दा जा सकता है 
कि “भाषा वाह्मसत्ता और आस्तर-सत्ता--तथ्य और अनभूत्ति- 
इन दोनों को व्यक्त करती दै१५।.......... ््र्र्रः़ 
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वाह्म वस्तुओं के प्रतीक होने के कारण भाषा उत्तरात्तर 
सामाजिक प्रयोजन को सिद्ध करने का माध्यम हो उठेगी, यह 
बहुत दी स्वाभाविक है | किन्तु भाषा के उत्पत्तिकाल से ही भाषा 
ने जो मनुप्य की अनुभूतियों को प्रतिफलित किया है वह केवल 
वाह्य वास्तव प्रयोजन को मिटाने की प्ररणा से किया गया है 
संभवतः यद्द बात पूणंतया सत्य नहीं है । अस्तु, वाह्मय विश्व 
प्रकृति की प्रतिक्रिया मानव-मानस में केवल भाव व भावनाओं 
के रूप में प्रतिफलित हुई है ऐसी बात नहीं है, उसने मनुष्य को 
कर्मों में भी प्रवृत किया है और उन कम प्रेरणा श्रों के फलरबवरूप 
मनुष्य बाह्मजगत्‌ को परिवर्तित भी किया है। इन कर्मों के द्वारा 
केवल वाह्य जगत्‌ में ही परिवर्तन हुआ है ऐसा नहीं बल्कि 
मानव-मानस में भी रूपान्तर हुआ है। इन क्रिया-प्रतिक्रियाओ्ं 
के फलस्वरूप सानव-मानस में ज्ञान ओर अनभूति का बिकास 
हुआ है ओर भाषा का भी उत्तरोत्तर विकास द्वोता जा रहा है । 


देखा जाता है कि भाषा के प्राथमिक विकास में मनध्य के 
वास्तव विश्व-सम्बन्धी ज्ञान ओर उसके मानस भाव और 
अनुभूतियाँ मिश्रित ओर अविभक्त रूप में ही अभिव्यक्त हुए 
थे। मानो उस समय द्रष्टा ओर दृश्य का, भोक्ता ओर भोग्य का 
विषयी ( 5७०]००० ) और विषय (०००७ ) का जो पाथंक्‍्य 
है बह स्पष्ट नहीं हुआ था । मानस अनभति ओर वास्तव ज्ञान 
का ऐकान्तिक विच्छेद तब तक स्पष्ट नहीं हो पाया था । किन्तु 
झादिम अविभक्त श्रणीद्दीन समाज जिस प्रकार धीरे धीरे 
श्रेणीविभक्त समाज में परिणत हुआ है. उसी तरह भाषा के क्षेत्र 
में भी ज्ञान और अनभति भी परह्पर विच्छिन्न रूप में स्पष्ट हो 
उठे हैं। झरादिम भाषा में मानवज्ञान और अनभृति--शअर्थात्‌ 
विज्ञान ओर धम एक दी अविभक्त, अधिच्छिन्न रूप में प्रकटित 
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हुए थे। इस अविच्छिन्नता से द्वी बाद को काव्य, साहित्य, 
संगीत, गणित, विज्ञान आदि स्वतंत्र रूप में विकसित हो उठे हैं 
इसमें सन्देह नहीं हे ।। इस घिलसिले में कॉडवेज कहते हैं, 
“भाषा का जन्म हुआ । अनभृति, आदिम सहानभूति, इशारा 
ओर प्ररोचना से उत्पन्न मनुष्य की सहज सरल चीत्कार 
ध्वनियाँ नाना प्रकार के नमनीय ( [0)४७८।० ) रूप घारण करने 
ज्ञायक हो उर्ठीं : एक द्वी चीत्कारध्वनि अब एक निश्चित वाह्म 
वास्तवता का सूचक ओर स के सम्बन्ध में एक निश्चित भाव 
( [५02००४०॥४ ) का सूचक हो गयी । ऐसी एक वस्तु का जन्म 
हुआ जो एक ही साथ संगीत, विज्ञान और गणित थी और 
जो इसकी बुनियादी अथनातिक प्रक्रिया क विकास क कारण 
समय पर अलग द्वो जायेंगे, संगीत और गणित इन दो 
प्रान्त-विन्दुओं ( 7००७8 ) के बीच-बाली भाषा और कल्पना 
(?॥8०५७8ए ) की सभी प्रकार की गतिशीलता को उत्पन्न 
करगे ।”' 





१ धरपञणा बाव रेथबा।ए (क्‍97 59007 4947) 9 307 
२; ॥47७07 80 ६२९४॥ए 9 207 . हा 
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मानव भाषा का आ्राथमिक विकास अनिवाय रूप से ही 
भावावेग के छुन्द से आन्दोलित है इसका कारण यह है कि 
आदिम मनुष्य के मन में ज्ञान मात्र ही दूसरी ओर से उसके 
व्यक्तिगत भावाबेग और अनुभूति का नामान्तर मात्र था। 
आदिम मनध्य की क्रियाओं की प्ररणा वाह्य प्रकृति की प्रति- 
क्रियासे उद्भूत होने पर भी, उनसे मानव-मानस में नाना 
बिचित्र आवेग-अनुभूतियों का आलोढ़न हुआ है ओर वह्दी 
भाषा में भाषावेग के छुन्द से छन्दित द्वो उठा है। आदिम 
भाषा में मानव ज्ञान इसीलिए गीत के आवेग रपन्दन से स्पन्द्त 
है | भाषा की यह आवेग मूलकता ही साहित्य कल्ना का मौलिक 
लक्षण है | 


शब्द मात्र ही. जन्म काल से, मनुष्य के रागात्मिक जीवन 
के. उसके आवेग अनुभूतियों के प्रतीक के रूप में व्यवह्नत होने 
के कारण शब्द केवल वाह्य अगत्‌ की वस्तु ओर घटनाओरों का 
शान्दिक रूप मात्र नहीं हुआ, बल्कि वह मनुष्य के भावजीवन 
का, उसकी अस्पष्ट कल्पना ओर भावावेग का बाहन भी होता 
आया है| भाषा ने केवल उसके ज्ञान को ही व्यक्त नहीं किया, 
उसके आनन्द भय विश्मय क्रोध घृणा को भी व्यक्त किया है। 
यह कद्दना आवश्यक है कि जभी किसी वास्तव परिस्थिति का 
उद्भव हुआ है, तभी सनुष्य उस परिस्थिति के अनुसार कमे में 
प्रवृत्त हुआ है और उन कर्मों से उसके मन में नाना प्रकार के 
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विचित्र भावावेगों की भी सृष्टि हुई है ओर उसकी भाषा सें भी 
बे प्रगट हुए दें। विशेष परिस्थितियों के अन्त हो जनिे 
पर उन भाव ओर अनुभूतियों को निषृत्ति होने पर भी मानव _ 
मानस में उन भाव ओर अनुभूतियों की छाप बिलकुज्ञ मिट 
नहीं जाती | बारतव परिरिथिति का! पुनराबुत्ति न होने पर भी 
ये रागात्मिक अनुभवों से मनुष्य के मन में एक काल्पनिक 
जगत्‌ की सृष्टि होती है: यह जगत्‌ मनष्य की भाव कल्पना 
का जगतू ह्ढे दिवास्वप्न ( ((807785ए7 ) का जगत्‌ हे । यह 
भाव कल्पना का जगत्‌ भी एकान्त व्यक्तिगत जगत्‌ नहीं है 
एक ही सामाजिक व्यवस्था और परम्परा में परिवधित मनष्यों 
के मानस जगत में व्यापक सम्पक विद्यमान है, आधुनिर काल 
के मनोविश्लेषण-- ( ?8ए७॥0878 | ए $$ ने विशेष रूप से 
हमारी हृष्टि को उस ओर आकर्षित किया है। मनष्य के कला 
ओर साहित्य रूष्टि के मुल में यह भाव#ल्‍पना का जगत्‌ विद्य 
मान है; रामात्मिक अनभवों का यह जगत्‌ हो समस्त कला का 
त्त्सद्दे। 

इस विषय को ओर भी स्पष्ट रूप से सममने की आव- 
श्यकता है। मान लीजिये कि आदिम मानव किसी भयानक 
जंगली हिंस पशु के शिकार करने में प्रवृत्त हुए हैं। इस भयंकर 
परिस्थिति में मनष्य जब बास्तवता के साथ संग्राम में प्रबृत्त हुए 
तो वे ( आद्सि समाज में एकक संग्राम कल्पनीय नहीं है, अनेकों 
के सम्मिलित अभियान ही कल्पनीय है ) कम के द्वारा जिस 
प्रकार इस संकट से बचने की चेष्टा करते हैं, उस्ती प्रकार साथ 
ही उनके मनोजगत में एक प्रवक्ष अनभूतियों का, भय: बरिस्मय 
आनन्द क्रोध फा-भी आशोढ़न होता है. ऐसा अनुमान करना 
कुछ कठिन महीं है ओर यद सी अनुमान किया जां सकता * दे 
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कि शिकार के समय भी इन अनुभूतियों का कुछ उन लोगों की 
भाषा सें भी व्यक्त होता था | शिकार अभियान के पश्चात्‌ जब 
वे शपने गाँव में लोट आते थे, सम्भव है कि दो एक व्यक्ति 
को मृत्यु के द्ाथ छोड़ आना भी पड़ता था। फिर भी बिज्ञय के 
आनन्द से उन लोगों को भोजन-सभा एक उत्सव में परिणत 
होतो थी । उस समय संकट के अन्त हो जाने पर, नृत्य और 
संगीत का आविर्भाव होता था। मानस कल्पना में शिकार- 
अभियान एक काल्पनिक रूप धारण करता था और अपने 
संगीत ओर नृत्य के द्वारा वे उसे रूपायित करते थे । अर्थात्‌ एक 
वास्तविक अनुभव को नवीन रूप में वे फिर अतुभव करते थे | 
यह जो विगत अभिज्ञता को फिर से नवीन रूप में अनुभव 
करने की, “आरवादन” करने की प्रेरणा है, यहदी कला की 
प्रेरणा है | परन्तु इस प्ररणा का मौलिक कारण क्या है ९ 
जीवनधारण के प्रयोजन से ही मनुष्य को प्रकृति के साथ, 
विश्व के प्राकृतिक और मानविक नाना प्रकार शक्तियों के साथ, 
संघष में प्रवृत्त होना पड़ता है ओर इन कर्मों के साथ ही मनुष्य 
के मन में नाना प्रकार के भाव, भावना और झनुभूतियों की भी 
उत्पत्ति होती है। एक ओर से, विशेष कर्म अथवा आच- 
रण के फलस्वरूप सुख-दुःख भय विस्मय आदि अनभूतियों का 
साज्षात्‌॒कार द्वोता है, दूसरी ओर से इन्हीं अनभूतियों की संचित 
स्तृति मनुष्य को भविष्य सें विशेष-परिस्थितियों में विशेष 
कर्म में प्रेरित भी करती है। इसीलिये वाह्य जीवननयात्रा 
के करे के उपलक्ष में मनष्य के मन में जिस प्रकार माना अन- 
भूतियों का जागरण होता है, उसी प्रकार यद्दी अनुभूतियाँ फिर 
भविष्य में उसकी जीवन-यात्रा को नियन्त्रित भी करती हैं इसमें 
सन्देह नहीं। इसी से मानव समाज के विकसित स्वर में भी 


माक्सेबाद और साहित्य ८१ 


नष्य के कम जीवन के ऊपर उसके रागात्मिक जीवन का 
बहुत बढ़ा प्रभाव देखा जाता है। 
कम जीवन के सिलसिले में मनुष्य को जिस रागात्मिक 
अभिज्ञता प्राप्त होती है, वद्दी उसके अगले कर्म जीवन को अनु- 
रख्लित और नियन्त्रित करती है इसमें सन्देह नहीं है, किन्तु 
इस रागात्मिक अभिज्ञता का एक दूसरा पहलू भी है। पहले ही 
बताया गया है कि शिकार-अभियान के अन्त में शिकारी मानव 
गोष्ठी अपने शिकार के रागात्मिक अनुभव को नृत्य ओर संगीत 
में रूपायित करती है और इस रूपायन के सहारे वे अपने 
रागात्मिक अभिज्ञता से एक विचित्र आनन्द भी उपभोग करती 
है | यह जो रागात्मिक शअ्भिज्ञता का काल्पनिक पुनरभिनय 
इसका यथाथ तत्व ही समस्त कला और साहित्य का मसल तत्व 
मालूम द्वोता है | 


री 


कम और भावावेग अथवा अनुभूति की पारस्परिक अति- 
क्रिया साधारण रूप में पशु-पक्षियों के जीवन में भी देखी जाती 
है। सबसे पहले करम-प्ररणा के मूल में अवश्य ही भन्ध जेब 
प्रणा-जीबन धारण और वंशवृद्धि की प्ररणशा-काम करती 
थी, किन्तु नवीन कम प्रयासों से भी नाना विचित्र भावावेग और 
अनभूतियों का जन्म हुआ है इसमें सन्देह नहीं है। वाद्य प्रकृति 
के परिवेशों ने-- आधी, वृष्टि, भूचाल, बाढ़, प्रकाश ओर अ्रन्धकार 
के रहस्यपूण आविर्भाव ने- आदिम मानव को एक ओर से 
नाना प्रकार के प्रयासों में प्रवृत्त किया है ओर इन्हीं प्रयात्षों 
के कारण उसके रक्त प्रवाह में, निश्वास-प्रश्वास में नवीन 
छन्दों की सृष्टि हुई है ओर उस के मन में विचित्र भावावेगों 
का आल्ोड़न उत्पन्त हुआ है | यदि मनधष्य में बोलने की शक्ति 
न भी होती तथापि ये भावावेग उस की मानस चेतना में संस्कार 
के रूप में संचित रह कर उस के भविष्य कम प्रयासों को विशि- 
'ष्टता प्रदान करते हुये नयी दिशाश्रों में प्रेरित करते ऐसा 
अनमान करना अनुचित न होगा। 


परन्तु मानव-इतिहास में एक और भी विचित्र बात हुई-वह्‌ 
है मानव कंठ में भाषा का आाविभाव। अवश्य यथाथ में मान- 
बेतर जीवों में भी भाषा का आविर्भाव नहीं हुआ ऐसा कहना 
सत्य नहीं है। पशु-पक्षियों के कंठ में भी अत्यन्त अपरिशत 
रूप में भाषा का आविर्भाव हुआ ओर उस भाषा ने भाव की 
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अभिव्यक्ति में सहायता भी की है। परन्तु वह भाषा मनन 
अर्थात्‌ विचारों को अभिव्यक्ति की भाषा उतना नहीं 
जितना की भावावेग अथौत्‌ अनराग, भय, क्रोध आदि 
को व्यक्त करने की है। अवश्य यह भी कहा जा सकता 
है कि इतर प्राणियों में मनन और अनभूति का विकास 
अधिक न होने के कारण भाषा भी अत्यन्त अपरिणुत रह 
गई है। मनषध्यों में भी, विशेष कर, आदिस मानव गोष्ठी में 
भी भाषा इस मिलेजुले रूप में ही विकसित हुई थी । भाषा 
प्रथणभतः जब प्रयोजनों को मिटाने के उद् श्य से ही मनन 
और अनुभूतियों को व्यक्त करने में लगी थी ओर गोष्ठीबद्ध 
समाज में भाषा के द्वारा पारस्परिक भाव और अनुभतिश्रों के 
आदान-प्रदान से सामाजिक चेतना विकासित हुई थी। 

सनन और अनभति के सम्मिलञत क्रिया से यह विश्व- 
जगत प्रत्येक व्यक्ति मानस में एक अद्भुत भाव-कल्पना के जगत्‌ 
की सृष्टि करता है। यदि भाषा का आविभांव न भो दोता, 
मानव-मानस में इस जगत्‌ को सृष्टि में विशेष कोई बाघा पड़ती 
ऐसा मालूम नहीं दोता। किन्तु भाषा सष्टि के कारण ब्यक्ति 
सानस को इस भाव कल्पना जगत्‌ ने भाषा के साध्यम से 
समाज मानस में एक अत्यन्त विशाल ओर विचित्र जगत्‌ की 
सष्टि की है | 

यह भावकल्पना का जगत्‌ सचमुच सानब-चेतना की एक 
आश्चय-जनक सृष्टि हे। वाह्यजगत्‌ की नाना शक्तियों 
की क्रिया प्रतिक्रिया से ही मानव मानस में इस कल्प-जगत्‌ 
(५४०४४ 0 9॥870899ए) की ख ष्ट होती हे, इसीलिए एक ही 
मानब-गोष्ठी के भिन्न-भिन्न मजुध्यों की चेतना में उद्भूत कह्प- 
जगतों में पारस्परिक मिन्नता के होते हुए भी एक प्रकार का 
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साहश्य भी रद्दता है ओर भाषा के द्वारा आदान- प्रदान के 
फलस्वरूप समाज मानस के भावकल्पना के जगत्‌ भी विस्तृत 
होता जाता है। इसी प्रकार से व्यक्तिगत मनन और आवेग से 
उत्पन्न भाषा भी बहुजनों के मनन ओर आवंग को व्यक्त करने 
की भाषा में परिणत होती जाती है। 
इस वास्तव जगत्‌ में रहने वाला मनुष्य केबल इस जगत 
से ही ठृप्त न रद्द सका; उसने अपने मानस में एक स्वप्नज़गत्‌ 
का, एक भावकल्पना के जगत्‌ का निर्माण किया और कल्ा- 
कृति के द्वारा-संगीत नृत्य काव्य नाटक आदि की सहायता 
से--इस मायामय “अवास्तव” जगत्‌ को भी वाघ्तव जेसा बना 
लिया और उस जगत में भी विचरने लगा । मानव इतिहास 
में यह एक अभिनव व्यापार है। वास्तव जीवन के कम व्यव- 
डार में भी मनष्य के रागात्मिक जीवन का प्रकाश अनिवाय 
है, किन्तु तिस पर भी मनुष्य ने एक रवतंत्र स्वप्नजगत्‌ का 
काल्पनिक जगत का, निर्माण क्‍यों किया इसका ठीक-ठीक उत्तर 
देना कहाँ तक संभव दे, कहा नहीं जा सकता | 
आदिम मानव समाज में व्यक्तिगत जीवन धारा के साथ 
सामूहिक जीवनघारा का विशेष पाथक्य न रहने के कारण उस 
समय के व्यक्तिगत रागात्मिक ज्ञीवचन ( ४7००८४४० ॥8 ) 
समूदिक जीवन में ही व्यक्त होता था और इसीलिए उस 
समय के रागात्मिक जीवन की अभिव्यक्ति जिस प्रकार सामू- 
हिक कम व्यवद्दार में होती थी, उसी प्रकार सामूद्दिक शिल्परूप 
भी--सामूद्िक संगीत और नृत्य में भी- हुई थी। फ्रायेड 
( 77००० ) के स्वप्नतत्व के साथ जिन लोगों का परिचय है 
वे इस बात को अच्छी तरह जानते हैं कि वास्तव जगत के 
कठोर बन्धन के कारण द्वी मनष्य स्वप्नजगत्‌ के मुक्त बिहार 
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में प्रवृत्त होता है। फ्रायड का यह सिद्धान्त यदि आंशिक रूप में 
भी सत्य हो तो यह मानना पड़ेगा कि शिल्पसृष्टि के मन में भी 
यह प्ररणा विद्यमान है ।' 





जीवन ओ साहित्य ( बंगला )-महेन्द्रचन्द्र राय ( स्वप्त ओ 
साहित्य” निवन्ध देखिए )। द 


?० 


रागात्मिक जीवन और कलासूष्टि के सम्बन्ध में क्रिस्टोफर 
कॉडवेल ने अपनी गंभीर ओर मौलिक विचारपूण “माया व 
वारतव” ( ]]।08/00 870 8०8॥॥9 ) पुस्तक में जो विस्तृत 
आलोचना की है वह विशेष उल्लेखनीय है। यहाँ पर हम 
उनके कुल मन्तव्यों के बारे में साधारण रूप में आलोचना 
करगे। 

भाषा का आदिम प्रकाश कविता में श्रर्थात्‌ छन्द में हुआ । 
छन्दोवद्ध भाषा मनष्य के भावावेग के प्रबन्न स्पन्द्न को ही 
स्वाभाविक अभिव्यक्ति है। आदिम समाज की कविता में 
गोष्ठीवद्ध मनष्य की 'सामहिक अनभूति! ( 00॥6७#ए७ 
०700/07) का ही परिचय मिलता है। कॉड्वेल की राय में इस 
सामूदिक अनभूति की उत्पत्ति गोष्ठी के अ्रथनीतिक जीवन के 
प्रयोजन से ही हुई थी । 


आपका कहना है कि “बाघ, शज्रु, वृष्टि, भूचाल की 
आसन्‍्नता सहजात प्ररणा को तरह ( ॥8070॥#769 ) 
नियंत्रित भर सामूहिक प्रतिक्रिया ( 000000760 800 
९०॥॥००४ए७ 76870756 ) ज़ाग्रत करंगी। सभी लोग 
विपन्न और भयव्याकुल द्वोंगे। इन परिस्थितियों में इसी लिए 
सामूहिक अनभूति को जाम्रत करने की आवश्यकता नहीं है। 
गोष्ठी ( [00० ) निःशब्द ही भ्यात ह्िरिन के भुंड की तरह 
क्रियाशीज्ञ हो उठती है ।” हु स 
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“किन्तु जब दृश्यमान अथवा स्पष्टरूप से निर्देश करने लायक 
कोई कारण नहीं रहता, लेकिन संभावना के रूप में जब कोई 
कारण विद्यमान रहता है, तो सामाजिक तरीके पर इस प्रकार के: 
साधनों का प्रयोजन होता है। इसी तरह गोष्ठी के अर्थनीतिक 
जीबन में से कबिता का उद्धव द्वोता है और वास्तवता के 
अन्दर से मायामय जगत्‌ ( ॥!!०2००४ ) की उत्पत्ति होती है।” 

* पशु-जीबवन से स्वतन्त्र अत्यन्त साधारण गोष्ठीजीवन के 
लिए ऐसे प्रयासों फा प्रयोजन होता है जो सहजात प्रवृत्तिमूलक 
( 05/00४४७ ) नहीं है, परन्तु जो जब प्रयोजनों के अतिरिक्त 
( )३८७-0०।8708। ) शथे नीतिक लक्ष्य के द्वारा प्रेरित द्वोते हैं, 
जसा कि फसल काटने की क्रिया है। इसीलिए एक प्रकार के 
सामाजिक कौशल ( ४००8) 7४6०)४750 ) के द्वारा सहजात 
प्रवृत्तियों को फसल्ञ काठने के कास में लगाना पड़ता है ।***यथार्थ 
विषय, वास्तविक लक्ष्य--फसल का काटना--छत्सब में एक: 
काज््पनिक विषय दो जाता है। यथाथ बिषय ( अर्थात्‌ फसल ) 
उस समय वहाँ वर्तेमान नहीं है। काल्पनिक वत्तु दही फसक्ष ) 
उस समय बह्दाँ पर कल्पना में विराजमान है। नृत्य की प्रबलता, 
संगीत की चीत्कार-ध्वनि, पद्म के सम्मोहक छन्द मनुष्य को 
उस वतंमान बास्तववा से अल्लग कर देता है जिसमें अ-रोपित 
फसल का कोई अस्तित्व नहीं है, और उस सायामय जगत्‌ 
में उसका प्रक्तेप ( 77०]०७४०० ) करता है जहाँ पर यद्द चीजें 
( फसल ) काल्पनिक रूप में विद्यमान दें | यह जगतू अधिकतर 
वास्तव हो उठता है ओर जब संगीत विज्नीन हो जाता है, उस 
समय भी अनुत्पन्न फसल उसे अधिक सत्य प्रतीत होता है और 
उसे पाने के लिए ज्ञिस मेहनत की जरूरत होती है उस ओर 
उसे प्रेरित कर कस की ओर ले जाता दे [” गा 

डे 
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“इसी प्रकार से नृत्य, अनुष्ठलानिक क्रिया और संगीत के 
साथ कबिता, गोष्ठी की सहजात प्रवृत्तिशक्ति के प्रचंड सुइच बोडे 
( 85७9000 00870 ) का काम करती है और इस शक्ति को 
उन सामूहिक कमेघारा में संचालित करती है जिनके तात्कालिक 
कारण अथवा ठप्ति दृष्टिगोचर नहीं होती ओर जो कम स्वतः 
सहजात प्ररणा के द्वारा निर्धारित नहीं होता ।” 

“फसल काटने की बुनियाद को तैयार करने की जरूरत है । 
युद्ध-अभियान में यात्रा करने की आवश्यकता है ।*''इन सामृ- 
हिक कतव्यों के सम्पादन के लिए मनष्य की सदजात श्रवृत्ति- 
सूलक शक्तियों ( [750000776० ०७४९/४7०७५ ) को नियोग करने 
का प्रयोजन है, लेकिन कोई भी सहजात प्रवृत्ति उसे उन कतेव्यों 
की प्रेरणा नहीं देती ।*““मनष्य की सहजात श्रवृत्तियों को कार- 
खानों में लगाने की, हितकर और अ्थनीतिक कर्मों में उसके 
भावावेगों को संहत कर संचालित करने की जरूरत है। अर्थ- 
नीतिक होने के कारण हो अर्थात्‌ सहजात प्रेरणामूलक न द्वोने 
से ही इन सहजात प्ररणाओं को संचालित करना पढ़ता है। 
इसीलिए जो साधन सहजात प्रेरणाओं को संचालित करता है 
वह मूलतः अर्थनीतिक है ।” 

कॉडवेल की राय में “श्रमगत प्रयोजन से उत्पन्न होने के 
कारण भोर कम को मधुर करने के कारण गोष्ठी-उत्सब में कला 
के द्वारा संगठित ( 0/287560 ) सामुहिक भावावैग फिर श्रम 
को हल्का करने के उद्देश्य से नियोज्ञित होता है ।”' 
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जब भी मनुष्य किसी कम में ज्षिप्त दोता है तो साथ दी उसके 
मन में कुछ भावावेगों को सृष्टि होती है, इसमें आवश्यक ओर 
अनावश्यक का प्रश्न उठता ही नहीं | मनुष्य की क्रियात्मक 
( 0078४76 ) और रागात्मक ( 8007७ ) वृत्तियाँ अ्रवि- 
उछेयय सम्बन्ध से सम्बद्ध हैं; आलोचना को सुविधा के लिए इन्हें 
स्वतंत्र रूप में देखा जा सकता है, लेकिन वस्तुतः वास्तव जीवन 
में ये कभी विच्छिन्न नहीं रह सकती । काडवेल ने कहा है कि 
बाघ, शत्र, वृष्टि. भूकम्प आदि की तरह प्रत्यक्ष किसी प्राकृतिक 
घटना के आविर्भाव से मनुष्य सहज प्ररणा से स्वतः सक्रिय 
हो उठता है, वहाँ पर अनुभूति को जञाप्रत करने का प्रयोजन 
नहीं होता, केवल शअ्रप्रत्यक्ष किसी लक्ष्य की ओर कम प्रेरणा को 
जाग्रत करने के लिए ही अनुभूति अथवा भावावेग को जाग्रत 
करने की जरूरत द्वोती है । 


कॉडवेल की भावावेग सम्बन्धी इस व्याख्या फो अच्छी तरह 
समम लेना चाहिए । उन्होंने मानवीय कर्मों को दो स्ववंत्र भागों 
में बाँठा है । उनकी राय में कुछ कर्मों के साथ सहजातव प्रेरणा 
( 78/76/ ) का अनिवाय सम्क्घ है। दृष्टान्त स्वरूप उन्‍्हों- 
ने बाघ, शत्र, वृष्टि, भूधाल आदि के आसन्न होने पर मंनेष्य के 
झावरण का सल्तेख फिया है| इनके अतिरिक्त भी. मनधष्य को 
ऐसे कर्मों सें प्रदृतत होना पढ़ता है, जिलके साथ ममध्य की सह 
जात प्रेरशा का कोई अनिवाय सम्बन्ध नहीं है। 
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उन्होंने फसल पेदा करने को लिया है। फसल पेदा करने का 
अन्तिम लद्॒य खाने की वस्तु है | खाने की वस्तु के साथ मनष्य 
की सहजात प्ररणा का-छुधा का--घनिष्ठ अनिवाय सम्बन्ध रहने 
पर भी फसल उत्पन्न करने के लिए जिन कर्मों का प्रयोजन द्वोता 
है उनके साथ मनष्य को किसी भी सहज्ात प्ररणा का सम्बन्ध 
न रहने के कारण वह अनायास इन कर्मों में प्रवृत्त होना नहीं 
चाहता | इसीलिए, कॉडवेल की राय में, कृत्रिम तरीक से फसल 
काटने के उत्सव अनष्ठान में नृत्य संगीत इत्यादि क द्वारा आदिम 
मनष्य अपने मन में एक ऐसी भावावेग की उत्तजना को उत्पन्न 
करना चाहता है जो उसे सफल्न उत्पादन के काम में प्रेरित कर 
सकती है । 

काडवेल ने मानवीय कर्मों को जो दो प्रकारों में विभाजित 
किया है वह कुछ अंशों में सत्य है इसमें सन्देह नहीं, परन्तु नृत्य 
संगीत आदि का जो प्रयोजनात्मक ( एऐंधी ४४४४४७ ) कारण 
दिखलाया गया है उसे यथार्थ कद्द कर मान लेना कठिन है। 
मुझे! तो ऐसा मालूम होता है कि एक मात्र छुधा ओर प्रजनन 
प्रवृत्ति को द्वी आदिम सहजात जब प्रेरणा के रूप में माना जा 
सकता है। इनके अलावा भौर जिन सहजात क्रियात्मक और 
रागात्मक प्रेरणाओं को हम झ्राज मनुष्य के अन्दर देखते हैं वे 
सभी दीघे युगों के अभ्यास के फल्न हैं । जीने की गरज ने दी 
मनष्य को नाना विचित्र कम प्रयासों में प्रवृत्त किया है ओर 
युग-युग के कम व्यवद्ार के फलस्वरूप नाना प्रकार की क्रिया- 
त्मक ओर रागात्मक प्रवृत्तियों ने सहजात प्रेरणा का रूप धारण 
कर जल्िया है । ये सहज्ञात प्ररणाए आदिम मनष्य के जन्मकाक्ष 
से दी हैं. ऐसी बात नहीं दै; मानव-चेतना के विकास के साथः 
स्ताथ मनुष्य ताना विचित्र कर्मों में प्रवृत्त हुआ है ओर दीघ- 
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कालीन पुनरावृत्ति के फलस्वरूप कुछ कमप्रवृत्तियाँ झौर उनके 
साथ सम्बन्धित भावावेग उसके लिए स्वाभाविक हो गये हैं। 
इसी प्रकार से सदजात प्ररणाओं का विच्च्रि विकास हुआ है 
झोर भविष्य में भी होगा, ऐसा माना जा सकता है । 
हजारों बष मनध्य को नाना प्रकार की प्राकृतिक बाधा 
विपत्तियों का सामना करना पढ़ा है और उस्रीके फलश्वरूप 
उसका मन उन घटनाओं के सामने स्वाभाविक रूप से ही 
रवतः सक्रिय होने में अभ्यरत हो गया है और उन घटनाओं के 
प्रति मानसिक प्रतिक्रिया के रूप में कुछ भावावेग और अनभूति 
के संस्कार भी उसके मन में संचित होते आये हैं। मानव-समाज 
में कृषि कम का जो आविर्भाव हुआ है बह भी हज़ारों वर्षों की 
बात दहै। जीवन के प्रयोजन से ह्वी मनष्य साम॒हिक रूप में 
कृषिकरम में प्रवृत्त हुआ | संभव है कि पहले केबल छुधा की 
मौलिक प्रेरणा ने दी उसे इस काम में श्रवृत्त किया था। किन्तु 
फसल उत्पन्न होने के बाद उस फसल के सुखद दृश्य ने मनुष्य 
के हृदय को एक अभूतपूर्व साथकता के आनन्द से भर दिया 
था ऐसा अनुमान करना अनुचित नहीं है। इसी अआआनन्द से दी 
उस समय गोष्ठी समाज में फसल्ञ काटने के उत्सव का जन्म हुआ 
था ओर इस्र आनन्द की स्मृति ने ही उसे भ्रविष्य में फिर फसल 
उत्पादन के काम सें प्रेरित किया, यह भी अनस्वीकाय नहीं है। 
न्तु इससे यह स्वीकार करना कठिन है कि फसल काटने के 
उत्सब का जन्म भावी फसल उत्पन्न करने के काम में मनुष्य को 
प्रेरित करने के लिए ही हुआ था । 
सुतराम्‌ उत्सवर॒ष्टि की--व्यापक दृष्टि से कहा जाय तो, 
कक्षासृष्टि की --मौलिक प्ररणा अथनीतिक नहीं है। शिकार हो - 
अथवा फसल बोना हो, जीवन धारण के मौलिक तकाजे से ही 
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मनष्य कमंप्रवृत्त हुआ है। इन कमप्रवृत्तियों ने दीघकालीन 
पुमरावृत्ति के कारण संरकारगत सहजात भेरणा का रूप घारण 
कर लिया है। सहजात प्रवृत्ति हो चाहे न हो, जीबनधारण के 
खनिवाय प्रयोजन से ही मनष्य को कमप्रवृत्त होना पड़ा है 
झौर आज भी पड़ रहा है। किन्तु कम के साथ ही मनष्य के 
मन में भावावेग की भी सृष्टि हुई है और इन भावावेगों ने 
मनष्य के शरीर और मन को आनन्‍्दोलित्त उत्तेजित किया है। 
परवर्ती कर्मों में इन भावावेगों के संस्कार ओर स्थृति से मनष्य 
प्ररित हुआ है ओर इसी प्रकार की पारस्परिक क्रिया-प्रतिक्रिया 
के द्वारा ही, मानव मन में नाना प्रकार की अनभूतियाँ स्थायी 
भाव में परिणत हो गयी हैं ऐसा छोचा जा सकता है। बाद को 
झतीत के रागात्मक अनभूतियों का पुनः पुनः आस्वादन करने 
के उदृश्य से मनष्य ने उन्हें रवप्त में, कल्पना में रूपायित किया 
है और इस रूपायन-प्रव॒त्ति से ही कला का-- नृत्य संगीत चित्र- 
काव्य का--जन्म हुआ है। अतः कलारृष्टि की मोलिक प्ररणा 
को अथनीतिक प्रेरणा कहने का कोई संगत कारण नहीं है 
यद्यपि यह अवश्य ही स्वीकार करना पढ़ेगा कि इन फलाकृतियों 
से मनष्य को आगामी सामाजिक और अ्रथेनीतिक कर्म-प्रयासों 
में पयाप्त प्ररणा मिलती है। 


९? 


बारतव जगत की वात्तबिक परिस्थितियों के अन्दर प्राकृतिक 
ओर अथनीतिक शक्तियों के क्रियाप्रतिक्तिया से मनुष्य परिवर्तित 
होता चला जा रहा है ओर अपने चाएं ओर के जगत्‌ को भी 
परिवतित करता जा रहा है। किन्तु साथ हो मानव-मानस के 
क्रमविकास के फलस्वरूप मानव-मानस में एक आम्चयजनक 
भाव कल्पना का जगत्‌ भी बनता जा रहा है। मानव-इतिहास 
में यह एक अभूतपूर्व घटना है। पहले व्यक्तिमानस में उत्पन्न 
होने पर भी इस भ्रावकल्पना के जगत्‌ ने इस ( ००0 ॑ 
9॥87॥88ए ने ) क्रमशः इस बाह्य जगत्‌ की तरह समाज-मानस 
में एक साधारण भन्तजागत्‌ को जन्म दिया है। वाह्य-जगत्‌ के 
प्रतिफलन श्रथवा प्रतिक्रिया से ही मानव-मानस में नाना भाव, 
झनभूति झोर कल्पना का उद्धव होने पर भी इस मानस जगत्‌ 
के सब कुछ वाह्य जगत्‌ का ही प्रतिफज्ञन है ऐसा कहना सम्भव 
नहीं है। मज़तः मानव-मानस की रत्पक्ति वस्तु जगत्‌ से ही 
हुई है परन्तु वस्तु जगत्‌ का ही एक हिस्सा होने पर भी, मानव- 
मानस में वाह्य सढ़जगत्‌ से बिल्कुल भिन्न गुणगत विशेषता 
का जाने के कारण मानस-जगत्‌ के साथ बस्तु जगत्‌ का, एक 
ओर से, कुछ भी सजातीयता नहीं है। इसीलिए मानस-जगत्‌ 
का शो उपादान है वह तथाकथित वाह्मजशर्त के रपादॉन से 
सम्पू् भिन्न प्रकृति के हैं। भाव, कल्पना, अंसभति इल उपा- 
दातों से हो भनध्य का कल्पजगत्‌ बला हुआ है। भनध्य का 
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धर्म, दर्शन, विज्ञान, काव्य, साहित्य, कल्ला ये सभी कल्प-जगत्‌ 
की वस्तुएं हैं ऐसा कहा जा सकता है। इसलिए हमें भाव 

ल्पना के जगत्‌ के साथ वास्तव जगत्‌ का क्या सम्बन्ध 
साफ-साफ समम लेना चाहिए। 


कॉडवेल ने कहा है कि 'भाषा वाह्य सत्ता ओर आन्तरिक 
सत्ता--तथ्य और अनभूति दोनों को व्यक्त करती है। यहाँ पर 
हम इस कथन के तात्पय को स्पष्ट रूप से समझने की कोशिश 
करेंगे और इस स्पष्टीकरण से ही वास्तव और भाव-कल्पना के 
जगत्‌ के पारस्परिक सम्पक भी स्पष्ट हो जायगा। भाषा के 

दर एक ओर से तो वाह्य जगत्‌ का प्रतिफलन द्ोता है ओर 
दूसरी ओर से व्यक्ति मानस क आन्तरिक भाव आवेग व अन- 
भूतियों का प्रतिफलन होता द्दे ऐसा कद्दा गया है; वस्तुतः इस 
उक्ति को बिलकुल थ्राक्षरिक रूप से यथार्थ (&000०7७/७) नहीं 
कहा जा सकता; प्रतिफल्नन” शब्द का प्रयोग ही उसका कारण 
है। वास्तव में भाषा कोई दपंण नहीं है कि उसमें वाह्य जगतू 
और भाव अनभतियों का प्रतिफलन द्वोगा | वस्तुतः भाषा के 
अन्दर वाह्य जगत्‌ ओर मानस. जगत्‌ की जो अभिव्यक्ति 
दोती है उसे 'प्रतिफक्षन” (. .५०(१९०४०० ) न कट्ट कर 'भ्रतीकी 
करण” ( 597000॥58007 ) कहना ज्यादा विज्ञानसम्मत 
मालूम होता है । 

. जब वाह्म-जगत्‌ व्यक्ति चेतना में प्रत्यक्ष हो उठता है, उस 
समय उस्री के साथ ही व्यक्ति मानस में भावना ( ००४४६ 
30०७, ७०70०.) के रूप में उसकी अभिव्यक्ति होती है: संभवतः 
पशु मानस में इसकी अभिव्यक्ति इस प्रकार से नहीं दड्वोवी, 
हागर दोतो भी. है तो बह अत्यन्त अरकुट रूप में द्ोती दे । 
ज्राह्म जगत के ५त्यक्ष दोने के साथ. दी साथ जेब प्रयोजन से दी 
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सनष्य उस प्रत्यक्ष को स्वकीय आवेग अनभवियों के द्वारा 
झनरंजित कर लेता है अर्थात्‌ नाना प्रकार की प्रवृत्ति ओर 
अनभूतियाँ उसके शरीर और मन में विचित्र स्पन्दन को जाग्रत 
करती हैं। भाषा मनध्य के इन मानस भाव ओर अनभतियों 
का प्रतीकी अभिव्यक्ति है। इसीलिए भाषा मूलतः मानस 
सत्ता की हो अभिव्यक्ति है 

परन्तु भावना वाह्मजगत्‌ का ही प्रतीक दे इसलिए भाषा 
का भी एक ओर से वाह्मजगत्‌ के साथ अच्छेयथ ओर निवबिद 
सम्बन्ध है। भावना के द्वारा, मनन के द्वारा मनुष्य ने वाह्म 
जगत्‌ के ऊपर अपना अधिकार फैल्ाया है, आधुनिक जगत में 
वैज्ञानिक प्रगति की ओर देखने से यद्द बात स्पष्ट हो जाती है । 
भाषा के द्वारा ही व्यक्तिगत भावना आदि सामूहिकरूप में 
मानव समाज के साधारण सम्पद्‌ में परिणत हुई है, इस बात 
को भी यहाँ पर बिस्तार से कद्दने की जरूरत नहीं है। वाह“ 
जगत्‌ की नाना क्रिया-प्रतिक्रियाओं के फलरवरूप मानवमानस 
में जिन आवेग अनभतियों की उत्पत्ति होती है, वे वाह्यजगत 
का परिचय न देकर प्रधानतः व्यक्तिसक्ता क स्वरूप को ही 
प्रकट करती हैं । भाषा व्यक्ति क इन आवेग अनभतियों को भी 
व्यक्त करती है | मनष्य क रागात्मिक जीवन की अभिव्यक्ति 
भाषा में साहित्य संगीत आदि के रूप में होती है। इसीलिए 
भाषा में हम मानब-समानस के दो प्रकार की अभिव्यक्ति को 
बिलज्ञान और साहित्य में प्राप्त दोते हैं । यहाँ पर हमें यह भी 
स्मरण रखना चाहिए कि मनष्य के रागात्मिक जीवन की अभि 
व्यक्ति केबल भाषा में दी नहीं द्ोती, चित्र, मर्तिकला और नृत्य 
श्रादि कल्लासान्र ही मनधष्य के रागात्मिक जीवन की. अभि- 
व्यक्ति है हि ० हा 
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मनष्य की वास्तव-सत्ता विदेही सत्ता नहीं है। इसलिए 
इस सर्ा का विकास ओऔर उपलब्धि बास्तव जगत के साथ 
घनिष्ठ रूप से सम्बन्धित है। यही कारण है कि वास्तव जगत्‌ 
के ऊपर कतृत्व ओर नियंत्रण ही म।नवसत्षा के सम्यक विकास 
का एकमात्र पथ है। मनन क द्वारा सनष्य ने अपने मानस में 
एक नियम का जगत्‌ , विज्ञान का जगत्‌ बनाया है: इस विज्ञान के 
जगत्‌ सें मनष्य प्रकृति का खिलौना नद्दीं है यहाँ पर वह प्रकृति 
के अधीश्वर दोने की दुस्साध्य साधना में लगा हुआ है| जितना 
ही बह अपने मनन के जगत्‌ को सुसंगठित बना पा रहा है 
उतना ही इस सानस जगत्‌ के जरिये वह वास्तव जगत्‌ के 
नियंत्रण में अधिकतर सफलता को प्राप्त द्वो रद्दा है! दर्शन 
विज्ञान के रास्ते से वह प्रकृति के ऊपर स्वामित्व प्राप्त करने के 
प्रयास में प्रवृत्त हुआ दे । मनष्य प्रकृति के दासत्व से मुक्त एक 
रवाधीन जीवन के लिए संग्राम कर रहा है | 


क्रियात्मक जीवन में मनष््य ने ज्ञान के अभाव से पहले 
अपने को असहाय अनभव किया है ओर इस्रो असहद्दायता ने 
उसे विज्ञान के पथ पर चलने के लिए प्रेरित किया है ओर 
दिनोदिन मनध्य वाह्म प्रकृति के ऊपर अपना अधिकार जमाने 
में सक्षम हुआ है | रागात्मिक जीवन में भी अपने को अप्र- 
तव्याशिव सुख-दुःखों में फंसते देखकर मुक्ति के लिए मनष्य 
चंचल हुआ है। वास्तव जीवन के सुल्ल-दुःख कभी भी मनष्य की 
इच्छा के अधीन नहीं थे, आज भी नहीं हैं। वास्तव जीवन के 
कठोर संग्राम में किप्त होने के साथ ही आदिस मानव को नासा 
प्रकार के अनिवाय दुःखों का सामना करना पड़ा है। कभी- 
फभी वास्तव कर्मप्रयास के द्वारा दुख से छुटकारा पाने में 
सफक्ष होने पर (मी बहुत दफे दुःखों के आघात से बचना 
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झसंभव भी हुआ है। इसके अलावा कभी-कभी संग्राम में 
सफल होकर आनन्द प्राप्त होने पर भी थोड़े ही समय बाद फिर 
उस आनन्द से वंचित भी द्ोना पढ़ा । संक्षेप में कद्दा जा सकता 
है कि रागात्मिक जीवन के क्षेत्र में भो मनष्य अपने को अदृश्य 
रहस्यमयी शक्ति के द्वी नियंत्रण के अधीन अनभव किया है। 
इसीलिए रागात्मिक जीवन के क्षेत्र में भी मनष्य ने 
आत्मनियंत्रण क अधिकार को चाहा। इस वास्तव जगत्‌ के नाना 
प्रयासों के अन्दर ऐकान्तिक दुःखनिवृत्ति ओर आनन्द के 
साधनों पर अबाध अधिकार प्राप्ति की निरन्तर कामना प्रकट 
हो रही है। इसीलिए धर्म और कला में मनष्य के रागात्मिक 
जीवन को स्वच्छन्द मुक्त करने का प्रयास व्यक्त द्वो उठा दे ।' 
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र्र 


धर थोर कला में मनष्य के रागात्मिक जीवन की अभि 
व्यक्ति के प्रयास पर विशेष मनन करना चाहिये | 


झादिम मानवसमाज में मनष्य के मन में उसकी एकान्‍्त 
सहायता की थ्नभति से धर्मबोध का आविभौव हुआ था | 
वाह्म प्राकृतिक शक्ति के दुज्ञेय होने के कारण, प्राकृतिक शक्ति 
के सामने मनष्य नितान्त असहाय था| ये भयानक ओर दुज्ञय 
प्राकृतिक शक्तियाँ ही उस समय मानव-मानस में अतीन्‍्द्रिय 
शक्ति के रूप में, देव-देवियों के रूप में, प्रतिफलित हुई थीं । 
वाह्य प्रकृति की उन ( प्रतीयमान ) रव्वामखयाली और 
भयानक शक्तियों ने उस समय के मानव- मन में विचित्र भय 
विस्मय और असहायता की अनभतियों को जाम्रत किया था 
ओर वास्तव जीवन की इन अनभतियों से ही उसक भाव 
कल्पना के जगत में देव-देवियों का जन्म हुआ था, इस विषय 
में विज्ञानी पुराण शाखियें ( 2(/7४॥००४809 ) में मतभेद नहीं 
है। समय के गुजरने के साथ-साथ प्राकृतिक शक्तियों की तरह 
सामाजिक शक्तियों के सामने भी मनध्य के अस्द्दाय हो जाने क 
कारण प्राकृतिक देव-देवियाँ अब इन सामाजिक शक्तियों के प्रति- 
निधित्व करने लगीं। इसीलिए ए गेल्स कहते हैं कि 'मनध्य के 
दैनन्दिन जीबन जिन वाह्म शक्तियों के द्वारा नियंत्रित है, 
मानव-मानस में उनके अद्भुत प्रतिफलन के सिवा धर्म ओर कुछ 
भी नहीं है; इस प्रतिफ्न में पार्थिव शक्तियाँ अतीन्द्रिय शक्तियों 
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के रूप धारण कर लेती हैं।. . .किन्तु थोड़े ही समय बाद प्रार्ू- 
तिक शक्तियों के साथ द्वी साथ सामाजिक शक्तियाँ भी सक्रिय हो 
उठने लगती हैं; ये शक्तियाँ भी मनुष्य को उतना ही बाहरो 
( 745%४"8700005 ) झोर शुरू शुरू में उतना दी खवोध्य मालूम 
होती हैं और प्राकृतिक शक्तियों की तरह ही वे एक ही प्रकार के 
( प्रतीय सान ) अलंघनीयता ( ७०००३७॥॥ >आरावश्यिकता ) 
के साथ उस के ऊपर भ्रभुस्व॒ करती हैं। ये सब काल्पनिक ठयक्ति- 
व्वारोप ( [7०७'६००४70७५00 ) पहले कंबल प्रकृतिक रहस्यपूर्ण 
शक्तियों को प्रतिफलित करने पर भी, अब सामाजिक गुणों को 
( &४५7000०8 ) घारण करती हैं और ऐतिहासिक शक्तियों का 
प्रतिनिधित्व करने लगती हैं। क्रमविवर्तन के और भी अगले 
स्‍तर में असंख्य देवताओं के सारे प्राकृतिक और सामाजिक 
गुण एक सर्वेशक्तिमान देवता के ऊपर आरोपित हुए। यह 
देवता भी निर्विशेष विमूर्त ( ४0४8० ) मनुष्य का 
प्रतिबिम्ब मात्र है'""'“““““जब तक मनुष्य इस शक्ति के अधीन 
रहेंगे तब तक उनके ऊपर प्रभुत्व करनेवाली वाह्म प्राकृतिक 
झोर सामाजिक शक्ति पुंजों के खाथ मानविक्र सम्बन्ध का रागा- 
त्मिऋ रूप, धर्म का रहना संभव है। किन्तु हमने एकाधिक 
बार यह देखा है कि वतमान बुर्जोश्रा ( धनतांत्रिक ) समाज 
में मनुष्यों ने स्वयम्‌ उत्पादन के जिन साधनों को बनाया दे के 
वाह्मशक्तियों की तरह द्वी उनका नियंत्रण कर रहे हैं। सुतराम्‌ 
प्रतिफलनात्मक धार्मिक क्रिया ( 7'०॥४६009 7७०5 80007 ) 
के वास्तविक आधार ही रह गया है और उसके साथ धमरूपी 
(भानस प्रतिबिम्ब भी।? (7४ ॥000७7४०४)” * अतः ए गेल्स 
की राय में जिस दिन मानव समाज उत्पादन-साधनों के दासत्व 
से मुक्त दो जायगा अर्थात्‌ उत्पादन के ऊपर जिस” दिन मलध्य 
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झपने कठेत्व को प्रतिष्ठित कर सकगा, जिस दिन बह यह समझ 
लेगा कि वही यथार्थरूप से अपने भाग्य का नियंता है, उस्री 
दिन धर्म क रूप में प्रतिबिम्बित वाह्मशक्ति भी लुप्त हो जायगी 
कौर साथ ही वाह्य नियामक शक्ति के तिरोभाव फे साथ साथ 
धर्म भी तिरोहित हो जायगा। 

शत: हम देख रहे हैं कि जहाँ कहीं प्राकृति और सामाजिक 
शक्तियों के सम्मुख मनष्य अपने को असहाय पाया दै वहीं पर 
देव-देवियों की सृष्टि कर, उनके साथ काल्पनिक सम्बन्ध स्थापित 
कर, उसने उस असहायता और दुज्लयता क दुस्सह बन्धन से 
अपने को मुक्त करने की चेष्टा की है । 

कला में भी मनष्य के रागात्मिक जीवन को स्वच्छुन्द 
करने का प्रयास परिस्फुट हो उठा है । अवश्य, वास्तव जीवन 

अन्दर नाना कम प्रयासों के द्वारा प्राकृतिक ओर सामाजिक 

शक्तियों के साथ यथाथ सम्बन्ध स्थापित कर द्वी मनष्य अपने 
को साथक करने की चेष्ठटा करता है। किन्तु उसका रागात्मिक 
जीवन जब वास्तव जीवन में नाना बाधाओं से ब्याइत द्वोता 
है, तभी मनष्य एक विचिन्न उपाय से उच्त रागात्मिक जीवन की 
माँगों को पूरा करने की कोशिश करता दे । इसी प्रयास से ही 
आझादिम मानव के धर विश्वास, उसक अद्भुत मंत्र-तंत्र, और 
सन्द्रजालिक क्रियाकांड की उत्पत्ति हुई है । किन्तु कंबल घमे में 
ही यह प्रयास अभिव्यक्त हुआ हे ऐसा नहीं । वाश्तव संब्षार में 
बाथाप्राप्त रामात्मिक जीवन तृप्ति की खोज में मनध्य को 
स्वप्नजगव की ओर जे गया है और यही स्व्रृप्न, एक 
दूसरे रूप में, मनुष्य के कल्ला-कृतियों में अभिव्यक्त हुआ दै। 

वास्तव जगत सें बहुत कोशिश के बाद जब सनुष्य को 
खसकलता मिलती है, कोई भी कस जब अपने यथार्थ क्रय को 
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प्राप्त होता है, तब मनुष्य परिठृप्त ओर आनन्दित होता है, इसमें 
सन्देह नहीं । परन्तु कोई भी सुख अथवा परितृप्ति जीवन सें 
स्थायीरूप में नहीं रद्द सकतो; सम्भवतः किसी भी सुख को भी 
पूण्णरूप से पाना पनुष्य के लिए संभव भी नहीं है : रागात्मिक 
जीबन में एक प्रकार की अतृप्ति रह ही जाती है! यही अतृप्ति 
मनष्य को स्वप्न जगत्‌ की ओर, भोव कल्पना की मायापुरी की 
श्रोर ले जाती है अथवा उसक निर्माण में उसे प्रेरित करती है। 
कवल दुःखशोक के अथवा बंचना क आघात से ही मनष्य 
स्वप्रज़गत्‌ की ओर यात्रा नहीं करता, आनन्द की स्मृत्ति भी 
उसे स्वप्रसष्टि की ओर प्रेरित करती हैं । 

रवप्न एकान्त रूप में मनुष्य के अवचेतन ($7000०780००७) 
मन की सष्टि है ओर कल्ञा साहित्य अनेकांश में उसके सचेतन 
मन की सष्टि है । अवश्य इस सचेतन में भी अवचेतन मन का 
आवागमन होता है। फिर भी स्वप्न और कला में अन्तर भी 
बहुत दै। स्वप्न मानो अत्यन्त अपरिणत आदिम मानव क 
असंबरद्ध प्रलाप की तरह है। अवश्य इस प्रल्लाप क जरिये ही, 
इस असंलगमता के छ॒द्य आवरण में रहकर ही अवचेतन मन 
वास्तव जगत की बाधाओं को अ्रतिक्रम कर एक प्रकार 
काल्पनिक तृप्ति प्राप्त करने की कोशिश करता दे किन्तु जाम्रत 
चेतना में यह स्वप्न सनष्य को किसी प्रकार की सहायता नहीं 
दे सकता | 


लेकिन कला सभ्यता के क्रविकास के साथ-साथ अधिकतर 
सचेतन मन के साथ सम्बन्ध करती गई है। इसीलिए कल्नासष्टि 
के द्वारा मनष्य जिस जगत्‌ की सृष्टि करता है वह वास्तव जगत्‌ 
को तरह दी सुसंगत है। भेद इंतना ही हैं कि वास्तव जगत में 
मनष्य रवयम्‌ भी असद्दाय है, परिस्थितियों के अधीन हैं 
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कला के जगत्‌ में बह मुक्त है, स्वराद है। वास्तव जगत में 
मनष्य घटनावली क द्वारा नियंत्रित होता है, परन्तु कलाजगतू 
में मनष्य स्वयम्‌ घटना का नियंता है। वास्तव जगत में प्रकृति 
ही चरम नियंत्रणकारिणी है, अन्त में प्रकृति क सम्मुख आत्म 
समपण के बिना उसका ओर कोई रास्ता ही नहीं है | इसी प्रकृति 
का विध्वंसक रूप मृत्यु दे, इस मृत्यु को अतिक्रम करना आज 
भी असंभव ही है ओर इसीलिए फिर स्वप्न के सहयोग से, 
कल्पना की सहकारिता से, मनष्य स्वगलोक और अमरता की 
सृष्टि कर प्रकृत के कबल से मुक्त होने का प्रयास करता जा 
रहा दै। भ्रकृति को वास्तव में पूणरूप से जीतना ही मनष्य के 
स्वाधीन और स्वराट्‌ होने का रास्ता दै, परन्तु बह पथ जेसा 
दुर्गम दे वेसा ही सुदीध है, हो सकता है वह रास्ता अन्तहीन 
भी है। इसीलिए मनुष्य अपने को इस वास्तव जगत्‌ से हटा 
कर भाव कल्पना के जगत्‌ में ले जाता है ओर वहाँ पर वह 
अपने स्वराटत्व की घोषणा करता है। 
इस कला जगत्‌ में, मानब-सानस के भावकल्पलोक में 
तीत्रतम दुःख ओर दुर्भाग्य भी उसके निरतिशय दुःख का कारण 
नहीं है। वास्तव जीवन में जो अरवांछित दुःख यातनाएं क्षण- 
क्षण में उस पर आक्रमण कर उसे विध्वस्त करती हें, कल्पना 
के जगत में वह उन दुःख यातनाओझों के अनुभव करने में, उन 
के आस्वादन करने में संकुचित नहीं द्ोता, क्योंकि यहाँ पर 
चरम दुःख मृत्यु भी उसकी अपनी सृष्टि दे। कला जगत में 
मनुष्य ने बिषय विषयी (390]००८-०००० , के विरोध को. 
एक झआाश्चयेजनक उपाय से निरस्त किया दै। कल्ला जगत्‌ में 
लुध्य एक ओर से विषय क रूप में सुख-दुल आनन्द वेदना 
कु उत्थान पतन से आन्दोकित होता है और दूसरी ओर से 
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वही क्यक्षतिहीन भोक्ता के आसन से ब्रिषयी के रूप में अपने 
को द्वी उपभोग करता दै। शिल्पी का उपभोग इसीलिए 
लौकिक विषयोपभोग की--सुख-दुःख की जीण॒ता से मुक्त है। 
भारतांय आलंकारिकों ने इसी लिए काव्य को अलौकिक 
आनन्द का कारण माना है | काडवेल की भाषा में इसी लिए यह 
कहा जा सकता दे कि “कला अनभूति के ज़गत्‌ में सनष्य फी 
स्वाधीनता की अभिव्यक्ति है।” 

स्वप्न एक ओर से जिस प्रकार बाघधाग्ररत अपरितृप्त वासना 
की काल्पनिक परितृप्ति का एक कौशल है, उसी प्रकार दूसरी 
ओर से यही स्वप्न भावी वास्तव सृष्टि के लिए तैयारी भी है । 
माक्स की राय में मानव जाति जिन कामों को कर सकगी 
कवल उन्हीं कामों को बह सदा अपने लिए निर्धारित करता 
हूँ; इसे मानते हुए किसी माक्संबादी का स्वप्न देखने का 
अधिकार है कि नहीं इस प्रश्न के उत्तर देते हुये लेनिन ने 
शअठारहवीं शती क षष्ठ दशक क प्रसिद्ध साहित्य समाज्नोचऋ 
पिसारेब ५ ।8४7७7 ) की जिस उक्ति को उद्घृत किया है. यहाँ 
पर हम उसे दे सकते हैं ह 

बप्न और वास्तव के पार्थक्य के सम्बन्ध में पिसारेव ने 
लिखा दे कि “पाथेक्यों में भी प्रभेद हे । मेरा स्वप्न घटनाओों 
की स्वाभाविक अग्नगति के आगे-झआगे दोड़ता हुआ जा सकता 
है श्रथवा एक ऐसी दिशा में चला जा सकता है जिधर कभी 
भी घटनाओं की अग्नगति नहीं होगी | पहल्े क्षेत्र में मेरा स्वप्न 
कुछ भी अनिष्ट नहीं करेगा, हो सकता दे कि वष्द मेहनत करने 
वाली मानव ज्ञाति के प्रयासों का समर्थन कर उसे शक्तिशाली 
भी बना सकता है ।*' “*“इस- प्रकार के स्वप्न-में ऐसा ऋछ-्सी- 
नहीं है जो शभ्रमशक्ति को बिकृत अथवा विकल्ष कर सकता दै। 

८ 
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सरी ओर यदि सलध्य श्यप्न देखने की शक्ति से बंचित दोहा, 
यदि बह कभी सबसे आगे रह कर दौड़ न सकता और जिस 
काम को वह अभी शुरू करने जा रहा है, एक सम्पूण और समप्र 
चित्र में यदि वह उस काम के परिणाम के बारे में धारशा न 
कर सकता तो में यह कल्पना भी नहीं कर सकता कि कला- 
विज्ञान ओर व्यवद्दारिक कम क्षेत्र में व्यापक और थकानेवाले 
काम को उठाने ओर उसे पूरा करने के ल्लिए कौन-सो उत्तेजना 
रह सकती दे जो उसे प्र रित कर सकती हो |“ स्वप्न और 
वास्तव के व्यवधान से कुछ अनिष्ट नहीं होता अगर बह ध्यान 
के साथ जीवन को देखता है, जिन हवाई किल्नों को बद्द बनाता 
है यदि उनके साथ बह अपने प्रत्यक्ष दुशन की तुलना करता 
है ओर मामूली तरीके से कहा जा सकता है, यदि वह अपनी 
कल्पना को वास्तव बनाने के लिए आन्तरिकता के साथ काम 
करता दे | यदि स्वप्न के साथ जीवन का कोई सम्बन्ध रहे तो 
सब ठीक रहता है" ।” 
साहित्य ओर कलाटष्टि के क्षेत्र में कल्पना और स्वप्न की 
इस राजनकारो भूमिका को भूलना नहीं चाहिए। 


पारकालासाा्रकाकपात्यावापपकपपन्‍पपणकम्कवााइुनतकामयलपप पाता ०० जप ०वइम्यमन्‍रइक/घन्‍भपघाभुकमतााहापपकइाापाजिक,. 
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मानवीय सत्ता ओर विश्व प्रकृति दोनों वस्तुजगत्‌ का ही 
विभिन्‍न परिणाम हैं, बस्तुवादी दर्शन का यह मौलिक सिद्धान्त 
है। प्राकृतिक जगत्‌ के नाना परिवतनों के प्रभाव से ही मानव- 
प्रकृतिने अपनी विशेषताओं को प्राप्त किया है और इसीलिए 
मानव-मानस और मानव शरीर के साथ प्राकृतिक जगत्‌ का एक 
अविच्छेय ओर गद्दरा सम्बन्ध विद्यमान है। इसी विश्व- 
प्रक्रिः में ऋतुचक्र के झ्रावतन से. जिस प्रकार नाना विवि* 
श्रताओं का आविर्भाव होता है उसी प्रकार मानव शरीर के 
स्‍्नायुवत्रियों में, उसके रक्त प्रवाह के छन्द में ओर उसी के फल्न- 
स्वरूप मानवमातस में भी नाना प्रहार के अवशणुनीय भाव 
ओर अनुभूतियों का विचित्र स्पन्दन जाप्त द्ोता है। ऐसा 
माछ्ूम होता दै कि प्रकृति के छुन्द के साथ मानव शरीर और 
मन के छुन्द का जो मोलिक ओर नियूदर सम्बन्ध है इसी से 
मानव मन में प्रथम सोन्दर्यानुभूवि का जागरण हुआ था। 
सूर्योदय, भाकाश की नीकिमा, समुद्र का तरंगविज्लुब्ध रूप, 
झाँधो की दुदेम प्रलथलीक्षा, श्यामक्षा भ्रकृति क्री हरी भरी 
सुधामयी स्निग्थता, पत्तियों का कक्ष-कूजन, फूक्षों का बरण भौर 
गंध सस्भार-हन सबसे मनुष्य के सन में जिस सौन्‍्दूर्या 
मुभवि का पड्टेक होता है, उधके मूल में मनुष्य के साथ विश्व 
प्रकृति के मौजिक सम्बन्ध की ही किया माद्म पढ़ती है। 
प्राकृतिक ब्यापारों का अन्दर्निद्दित छत्द मानव शरीर के. ला बु- 
दंबियों को भी उसी के अनुरूप छन्दू से स्पन्दित करता है| 


हर 
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संभवतः इसी लिए मनुष्य एक अपूर्व आत्मबिलुप्ति और 
व्याप्ति का अनुभव करता है। इसीलिए सोन्दर्यानुभूति अन्य 
प्रकार के सुख दुःख की अनभतियों से स्वतंत्र प्रकृति की मालूम 
पड़ती है। साधारण सुख-दुःख मनध्य को व्यक्तिकेन्द्रिकता 
की ओर, स्वातंत्रय-सचेतनता की ओर ले जाते हें, किन्तु सोन्द 
यानभति मनष्य को एक व्यापक अनभति मे लीन कर देती 
है, विश्वानभति की ओर आकषंण करती है। सोन्द्य मनष्य 
को प्रकृति के साथ संग्राम में श्राह्मन नहीं करता, भ्रकृति के छुन्द्‌ 
से उसे आन्दोलित करता है । 

सोन्दर्योानभति का सम्बन्ध इसी लिए मूलतः रूप के साथ 
है, छन्‍द के साथ है। विश्व की नाना वस्तुओं में एक ऐसी 
सुसंगति ओर ऐसा सामंजस्य है जो हमारी चेतना में एक 
अभिनव अनभूति को जाग्रत करता है। इसी अनुभूति का नाम 
सौन्दर्यानभति है। अवश्य रूप का सम्बन्ध प्रधानतया दशने 
न्द्रिय के ही साथ है परन्तु केवल दशनेन्द्रिय के द्वारा ही इमें 
रूप की उपलब्धि होती है ऐसी बात नहीं है । अन्‍्यान्य इन्दियों 
से जो प्रत्यक्ष होता है उसका भी एक 'रूप! है; इतना द्वी नहीं 
बल्कि इन्द्रिय प्रत्यक्ष के अतिरिक्त बुद्धि अथवा अनुभुति से 
प्रत्यक्ष वस्तुओं का भी एक रूप है; अर्थात्‌ वस्तु मात्र का ही 
एक आकार होता है। एक युक्तिपू्ण बुद्धिम्राह्म आलोचना कां 
भी रूप है। किसी भी वस्तु को आकृति की सुसम्पूणता और 
विभिन्‍न अंशों के सुसामंजस्य जब हमारे मन में आनन्दानभति 
को जाग्रत करते हैं तो दम उस वस्तु को सुन्दर कहते हैं। कि 
आलोचना में थुक्तिपरम्परा का समावेश जब एक साम॑नजध्य 
की सृष्टि करता है तो उस आलोचना को भी हम सुन्दर कहे 
बिना नहीं रह सकते | सांदित्यसष्टि अथवा किसी भी प्रकार 
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की कला सृष्टि का प्रधान प्रयोजन द्वी रबीन्द्र नाथ के शब्दों में 
उसकी “प्रत्यक्ष-गोचरता” अर्थात्‌ रूपवत्ता है।' 

मनष्य का रागात्मक जीवन उसके भाव कल्पना के जगत्‌ 
में, स्वप्रज्ञगत्‌ में निरन्तर अपने को अभिव्यक्त करने का 
प्रयास करता है ओर यह भाव कल्पना का जगत्‌ ही श्रदृश्य 
मानस लोक से फिर कलाजगत्‌ में अविभू त होता है। इसी 
लिए कल्लासष्टि भाव कल्पना के वाह्य 'रूपायन' के अलावा 
ओर कुछ नहीं है। रूपायन ही शिल्पकर्स का प्रथम ओर 
प्रधान व्यापार है। इसीलिए क्या साहित्य में, ओर क्या अन्य 
किसी कला में, सोन्दय का अर्थात्‌ सुसंगत रूप का प्रश्न एक 
मौलिक और अपरिहद्याय प्रश्न है । किन्तु साहित्य कल्ला का यहो 
एक मात्र प्रश्न नहीं हे ओर सबप्रधान प्रश्न भी नहीं है क्‍योंकि 
रागात्मक जीवन की कलाभिमुखी प्ररणा मूलतः अनभति के 
जगत्‌ में व्यक्तिसत्ता की बन्धनमुक्ति की प्रेरणा है, स्व॒राज्य 
स्थापन की प्ररणा है। इसी प्र रणा को हमारे देश के आलंका- 
रिकों ने रसास्वाद की प्र रणा बतत्ाया है। 


२४ 


इस रसतत्व की आलोचना के पूर्व. रागात्मिक जीवन के 
साथ समाजजीवन का क्या सम्बन्ध है ओर समाजजीबन 
के परिवततन और विकास के साथ रागात्मक जीवन के परिवतेन 
का क्‍या सम्बन्ध है, अच्छी तरह बिचार कर लेना आ्रावश्यक 
है। आदिम सानवससाज की सामूहिक जीवनप्रणाली में 
मलुष्य के व्यक्तिगत भाव-कल्पना-जगत्‌ और समाज-मानस के 
भाव-कल्पना-जगत्‌ ये दोनों एक ही ढाँचे के होते थे, इसका 
उल्लेखक पहले ही किया गया है। एक हो प्रकार के सामाजिक 
शोर प्राकृतिक परिवेश में समाजवद्ध-यूथबद्धझ-मनध्यों के 
मन में एक ही प्रकार की रागात्मक प्रतिक्रियाशरों के जाग्रत होने 
के कारण भाषा व्यक्तिगत न होकर सामूहिक मनध्य की भाषा में 
परिणत हुई थी । भोर बाद को इसी भाषा के द्वारा मनष्य की 
व्यक्तिगत भावना और अनभति को समाजञ्-गत भावना और 
झअनभूति में परिणत करने का पथ और भी प्रशस्त हुआ दे । 
यह रागात्मिक जीवन अवश्य ही वास्तवजीवन का अर्थात्‌ 
समाज की वास्तव परित्थिति का ही प्रतिफलन है। इसी 
लिए मनध्य का यह रागात्मक जीवन और मानबमानस के 
भाव कल्पना जगत स्थिर और अपरिवतेनीय नहीं है; सामाजिक 
सम्बन्धों के और प्राकृतिक ज्गत्‌ के परिवतेनों के कारण 
मानव मानस के इस भावकल्पना का जगत्‌ और रागात्मक 


देखिये 'रस व रूप'महेन्द्र चन्द्र गये, जनवाणी अ्रगत्त १६४८ 
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जीवन भी क्रमशः परिवर्तित हो चला है। किन्तु इस बात को 
कभी भी भूलना नदीं चाहिए कि यद्द परिवतेन दृश्य परिवतेन 
के साथ-साथ दपंण में प्रतिबिम्बित दृश्य के परिवतन की तरह 
बिलकुल नहीं है । 

विश्व प्रकृति में परिवतन का स्रोत अनादिकाल से ही 
अविच्छिन्न धारा में बहता आया है, जिससे इस पृथ्वी का भी 
रूपान्तर होता गया है। किन्तु प्रत्येक युग के रूपान्तर के साथ 
उसके पूजबर्ती युग के जो कुछ परिवर्तेन थे सभी मिट नहीं जाते, 
भूगभ के तहाँ में उन परिवतेनों का चिह्न राज भी विद्यमान दै। 
धरणी के ऊपरे के दृश्यों में ज्ञितना भी थ्रामूल परिवतेन क्यों 
न हो, धरणी के गोपन गरभभ में अतीत अनेक युगों के चिह्न ( वहाँ 
के नाना परिवतन के बावजूद ) आज भी विद्यमान हैं; वे बिल- 
कुल निश्चिह तो हुए ही नहीं, बल्कि उन स्तरों में संचित बस्तु- 
राशि ने श्राज़कल की जीवन यात्रा के उपयुक्त उपकरण बनकर 
बतेमान जीवन को भी एक निर्दिष्ट सीमा के अन्दर काफी परि- 
बर्तित और बिकसित किया है।" 


मानव समाज के परिवतन के बारे में आलोचना करने पर 
भी दम एक ही व्यापार को देखते हैं.। यह तो पहले ही बतलाया 
गया है कि समाज का विवर्तन उसकी उत्पादन-विनिमय पद्धति 
के क्रम विकास का ही परियण्याम है। किन्तु यहाँ भो उत्पादन 
पद्धति का. परिवलेन आकस्मिक और किब्छिन्न टरश्यफ्ट परि- 


. ४ अंणतत्व के अ्रध्ययन में अंश विकास के व्यापार में भी हम देंखतें 
हैं कि प्रत्येक जीव अणावैस्था में पूवेवर्ता' निम्ने स्तर के अ्रशावस्थाओं में 
के हो कर उच्च स्तर में उपनीत' होता है। संभवतः इसी लिए, मनुष्य के 
अर्देर उसके पूर्व॑वर्ती जीवन रहरों के असंदर्य संस्कार मो सैंचिंत रहते हैं 
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बतन की तरह नहीं हुआ; अतीत सामाजिक व्यवस्था के आधार 
पर ओर कुछ अंशों में उन्हीं सामाजिक व्यवस्थाओं ओर उत्पा- 
दन पद्धति के ज़रिये ही नवीन उत्पादन पद्धति और समाज 
व्यवस्था का अविभाव हुआ है और अतीत का बहुत कुछ उसके 
साथ रह भी गया द्वै। भृतात्विक विश्व ( 2४०००ट्वा०8) 
0880ए8॥ ) के द्वारा प्रथ्वी के चेहरे में भी कभी-कभी शआआमृल्त 
परिवतन हुश्ा है इसमें सन्देह नहीं, उसी तरह मानव समाज 
में भी विप्लव नहीं हुआ अथवा ही नहीं सकता ऐसी बात नहीं 
है; किन्तु ये वेप्लविक परिवर्तन भी अतीत के सब कुछ बिलकुन्न 
परित्याग कर संभव नहीं हुए। अतीत के बहुत कुछ को वतमान 
अपने ही प्रयोजन से वर्जन न कर, नाना प्रकार से रूपान्तरिव 
कर, अपने भंडार में संचित रखता है । 
इसीलिए किसी विशेष समाज-व्यवस्था के परिवतेन के साथ 
समाज-मानस में पहले के उत्पन्न प्रवृत्ति, भाव, धारणा और 
अनभति एकदम विल्लीन नहीं हो जातीं, बल्कि अदृश्य भ-स्वर 
को तरह मानव सानस सं-- सामाजिक मनुष्य के समाज-मानस् 
में सभी गुप्त रूप में संचित रहती हैं। इसी प्रकार समाज 
मानस के स्तरों में युग-युग से ये सब भाव कल्पना संचित हो 
कर मनुष्य के जीवन को समृद्ध और साथ ही जटिल भी करती 
जाती हैं। इसीलिए फ्रायडीय ( 77०४०४७० ) मनोविकलनने 
( ?89070879ए88 ) आज के आधुनिक मानव की अवचेतना 
में आदिस मानव समाज की बहुत-सी भावना और भरवृर्तियों को 
उघार कर दिखलाया दै। ( यहाँ पर मैंयूंग [ ०००६ ] के 
राणतत्व के मनोविश्लेषण को फ्रायडीय मनोविकत्नन के अन्त- 
यृत मान रहा हूँ )। सानव भानस में रागात्मक. जीवन का यह 
जो.भूवकाल के नाना स्तरों का संचय दे, इसे भक्षने से हम 
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साहित्य-कल्ला के बहुत सी बातों की व्याख्या नहीं कर पायेंगे। 

इस विषय माकक्‍्से ने जो उक्ति की है वह बहुत ही तात्पये- 
पूर्ण है। वह कहते हैं कि “मन॒ष्य अपने इतिहास का निर्माता है, 
किन्तु वे इसे जैसा चाहे वैसा नहीं बना सकते, अपने द्वारा 
निर्याचित पारिवेशिक दशा में नहीं, बल्कि अतीत से प्राप्त, 
प्रदत्त और संक्रमित ( '"8087॥/060 ) पारिवेशिक दशा के 
अधीन रह कर वे इसका निर्माण करते हैं। सारे सत पुरखों 
( 60॥67'80078 ) का ऐतिह्य परम्परा ( ४"७0[607 ) जीघबित 
पीढ़ियों के मस्तिष्क में 'भत” ( एां200779"'6 ) की तरह 
सवार रहता है। और जब लोग अपने और ( अन्यान्य ) 
व्यापारों के आामूल परिवर्तन के कारय में, सम्पूर्ण नवीन 
कुछ सृष्टि करने के काम में लगे मालूम पढ़ते हैं, तब वेसविक 
संकट के ठीक उन्हीं युगों में वे अपने कार्यों में बड़े आग्रह के 
साथ अतीत के भतों को बुला लाते हैं और विश्वइतिद्ास के 
नूतन दृश्य को इस बहुकाल-सम्मानित छजप्म रूप में ओर उधार 
की हुई भाषा में प्रस्तुत करने के लिये उनसे नाम, नारे 
( ४०2००७$ ) और पोशाक उधार लेते हैं ।”" 

मानवमानस में रागात्मिक संस्कार एक दिन में द्वी नहीं 
बनते हैं; दीघेकाल से एक ही प्रकार की जीबन प्रणाल्री में पालित 
पोषित होने के कारण मनुष्य जिन दैनन्दिन कस व्यवहारों में 
प्रवृत्त होता है वही सब कम उध्के मन में कुछ भाव झौर अनु- 
भूति को भी जन्म देते हें यौर बार बार ऐसे भाव और अमु- 
भूतियों के जामत दोने के फलस्वरूप मानवमन में ये सहजाद 
संस्कार में परिणत हो जाते हैं। ये अनुभूतियाँ मानंवमन में 
प्रक भाव कल्पना की जगत्‌ बना लेती हैं. भौर इन झावेग अनु- 

९. छाशप्राश्शाएं छ/प्रायधां।6 मा 
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भतियों को आश्रव कर कुछ विशेष प्रसीक ( 99700] ) क्न 
जाते हैं। इसोलिए भाव और अनभूतियों को अभिव्यक्ति 
छनके अभ्यरत रास्ते से इन प्रतीकों के ढारा दी होती है । अत 
पारिवेशिक परिवतन के कारण मनष्य जब किसी वेप्लविक 
परिवर्तन का संघटन करता दै तो पुराने प्रतीकों के रूप में द्वी 
नथीन भाव और अनभतियाँ अपने को व्यक्त करतो हैं। इसी 
प्रकार से पुराने प्रतीकों की आड़ में नयी-नयी प्रबूत्तियों की 
अभिव्यक्ति होती है ओर इन नवीन प्रवृत्तियों के अविभोव से 
पुराने प्रतीकों का अर्थान्तर हो जाता है। इसी प्रकार से प्राकृतिक 
शक्तियों के पुराने जमाने के प्रतीक देव-देवियों को बाद के 
जमाने में सामाजिक शक्तियों के प्रतीक में परिणत होते देखा 
जाता है। ' किन्तु अतीत जीवन रतर में उद्धृत भाव कल्पनाओों 
के आवरण में नवीन भाव कल्पनाओं के श्रविर्भाव की अनि- 
वायता को मानते हुए भी साक्स ने इन भाव कल्पनाओं 
को कभी अपरिवतेनीय नहीं माना है। इसीलिए उन्होंने 
कहा है कि “इस्रो श्रकार से जिसने किसी नयी भाषा को खीखा 
है वह हमेशा उस भाषा को अपनी मात्भाषा में अनवाद कर 
त्ेता है किन्तु तभी वह इस भाषा की अन्तरात्मा को आयत्त 
कर लेता हे ओर इसमें स्वच्छन्द होकर सृष्टि कर सकता है जब 
वह आपनी पेतृक भाषा को भलकर, पुरानी भाषा को याद किये 
बिना ही, इस ( नवीन भाषा ) में विचरण कर सकता है। 
किसी वेष्कविक परिवर्तेत के समय समाज की वेप्शविक प्रदृसियों 
प्राचीय परम्परा के छुद्धरूप में ही सम्तिय हो उठती हें.। यूहोड़ 
2, 87वें (0चपंप४ द 

. 3, छाएपध्कपा छ्च्रन्ट, (लताड ज॑॑ पखत शा _ 

४० ॥ 9. 86 ) हक | 
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के रेनेसाँ (पुनजागरण) ओर भारतीय रेनेसाँ में इस प्रकार की 
प्रकाश-प्रबृत्ियों का परिचय काफी परिमाण में मिलता है। 
फ्रान्स में १७८६ ई० से १८१९४ ई० तक और १८४८ ई० में ज्ो 
विप्लव हुआ उससें भी इस्र प्रकार पूथ युग की परम्पराओं 
का सद्दारा लिया गया था और माकसत ने कटद्दा था कि “इसी लिए 
उन विप्लवों में मतों का ( अतीत का ) जो जागरण हुआ था, 
उसने नवीन संग्रामों को मद्दिमान्वित किया था, प्राचीन का 
व्यंगानकर ण॒ ( 087009 ) नहीं किया था; युगनिर्दिष्ट नियत 
किये हुये कर्मों को कल्पना में वृद्दत्‌ बनाने का काम किया 
था, वास्तव जगत मे उनको हल करने के बजास भागने का कास 
नहीं किया, उसने विप्लव की मूलसत्ता को पुनः प्राप्त करने का 
काय किया, बिप्लव की प्रेतात्मा को पुनः / पृथिवी पर ) बिचरण 
करने का मौका नहीं दिया था ।”' इसी प्रकार से अतीत सें 
उत्पन्न रागात्मक जीवन क भव और अनभतियाँ आगामी 
काल को कमधारा में बेग संच्ास्ति करती है ओर साथ दी 
रागात्मक जीवन में भी रुपाल्तर हो जाता है और समाज 
मानस से, भावकल्पना के-जमत्‌ में नये-जये प्रदीकों का जन्म 


दोता है 
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आदिम वर्ग हीन समाज ने ऐतिहासिक दवन्द्ववादी प्र रणा से 
श्र णी विभक्त समाज का जन्म दिया है| बरगे विभक्त समाज में 
चबग विरोध और वर्ग संघर्ष का होना जिस प्रकार अनिवार्य है 
उसी प्रकार समाज मानस में उसका प्रतिफज्नन भी अवश्यम्भावी 
है | उत्पादन शक्ति के विकाश के कारण एक ओर से जिस 
प्रकार श्रम विभाजन और वरगंभेद की उत्पत्ति होती है, उसी 
प्रकार समाज के सभी वर्गों के ऊपर विशेष वर्गों के 
अधिपत्य का भी अभ्रविर्भाव होता है। इस श्रणीशासन का 
प्रधान लक्ष्य श्र णीगत स्वार्थ की रक्षा करना होता है। किन्तु 
इस श्रेणीगत स्वार्थ की रक्षा करते हुए भी शासक वग को 
संमग्र समाज के सामूहिक रवार्थ की भी रक्षा कुछ अंशों में 
करनी पढ़ती है, क्योंकि समाज के सामहिक प्रयोजन फो बिना 
पूरा किए कोई भी राजनीतिक प्रभुत्वय अधिक दिनों तक टिक 
नहीं सकता ओर इसीलिए प्रत्येक शासक श्र णी को कम से कम 
यह बद्दाना करना दी पढ़ता है कि वद समग्र समाज के स्वार्थ 
की रक्षा में ही तत्पर है ।* 

यही कारण है कि किसी भी समाज का जीवनाद्र्श--उस 
का धर्में, नीति, साधारण विचारधारा तत्कालीन शासक संप्रदाय 
के जीवनादश को दी प्रतिफलित करने के ज्षिए बाध्य होता है। 
समाज के विभिन्न वर्गों में जो अन्तर्विरोध है वह जीवन पद्धति 


3. #ए 9एंघधाए, 9 269 


माक्सबादं और साहित्य १२५ 


का अर्थात्‌ सामाजिक व्यवस्था का अनिषाय फल है, बह समाज 
के विभिन्न वर्गों के मानस में नाना प्रकार के विरुद्ध दाग-विराग 
भाव और अनभतियों को उत्पन्न करता है किन्तु शासक व्स का 
जऔीवनादशं ही समाज में विशेष रूप से प्रचारित ओर स्वीकृत 
होता है । शासक संप्रदाय के इस प्राधान्य और प्रभ्ञ॒त्व के फल्न 
स्वरूप समाज के शासित वर्गों की भावना और अनभतियाँ 
सम्यक ओर रवच्छुन्द अभिव्यक्ति का पथ न पाकर समाज 
मानस की अबचेतना भें संचित होती जाती हैं और इधर शासक 
श्रेणी के भाव ओर भावनाओं को लेकर ही एक वर्मीय संस्कृति 
का निर्माण होता जाता है | इसी से अतीत के आदिम वर्गहीन 
समाज के बाद समाज में जो वर्ग बिभेद की धारा कई हजार 
वर्षों से चली आयी है, उससे भिन्न-भिन्न देशों की संस्कृतियाँ 
श्रेणीगत भाव-भावनाओं ओर अनभतियों का द्वी प्रतिनिधित्व 
करती आयी हें | झवश्य इन सांस्कृतिक विकासों के अन्दर सभी 
बर्गों के कुछ साधारण भाव ओर भावनाएं भी विकसित द्वोती 
झायी हैं, इसे हम अस्वीकार नहीं कर सकते। एक साधारस्य 
मानविक आद्श की रबीक्ृति के बिना कोई भी चर्मीय शाखन 
झधिक दिन अन्य श्रणियों के ऊपर प्रभुत्व नहीं कर सकता। 
किन्तु इसके बाबजूद, आज तक प्रत्येक संस्कृति क अन्दर शासक 
अ्ंणी की भाव-भाषना का दी प्राधान्य रहा है, इसे अरस्वीकार 
नहीं किया जा सकता। 
हम खछ्लोगों ने देखा कि सामाजिक विकास के ऐतिहासिक 
बरतुवादी द्वान्द्रिक नियम के अनसार समाज के थंगे विन्यास 
सें परिवरतेन का दोसा अनियवाय है। कोई सी बरें समोज के 
ऊपर हमेशा अ्भुत्व नहीं रखे सकता : इसलिए सभाञ्ञ में: धुस- 
युग जिस प्रकार बिप्क्षव दोता आता है, सली प्रंकोरें समा 
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सानस में भी .एक युग के भाव और आावना के प्राधान्य मिट 
कर दूसरे थुग के भाव और भावना का प्रतिफलन दोसा 
रहता है | अबश्य यह स्मरण रखना चादधिए कि बरगग विन्यास 
ओर बगंगत प्रशुत्व सें परिवतेन के फलस्वरूप शासक बग के 
भाव ओर भावनाओं के प्राघान्य ( 0०७०४७४ं४) ही मिट सकता 
है, किन्तु समाज सानस से ये भाष भावनाएं बिलकुल अन्तद्वित 
हो नहीं जातीं | दीघ काल के अभ्यास से वे मानससंस्कार में 
परिशत हो जाती हैं और ये संस्कार समाज के अन्द्र रद्द जाते 
हैं--अक्चेतन स्तर में होने पर भी ये बिलकुल उत्पाटिव और 
विनष्ट नहीं हो जाते । वर्ग विभक्त समाज की संस्कृति में इसी 
लिए एक भावसंघर्ष व्यक्त अथवा अब्यक्त रूप में रहता ही है । 

आझतः जभी समाज में वर्गेविप्लब उपस्थित होता दे वी 
शासक रूप में उदीयमान नवीन वर्ग की भाव-भावनाओं को 
अनेकांश में पूवंगामी शासकवबर्ग के भाव-भावनाओं के भेस 
में ही आाविभूत होना पढ़ता है। इसीलिए बुजुआ धन- 
सांत्रिक समाज के आविभाव से सामन्त-तांंम्रिक्त युग क सामा- 
जिक रीतिनीति, भावना, कल्पना, साहित्य, दशन बिल्ञकुक परि- 
त्यक्त नहीं हुए, बल्कि उन्हीं को आश्रय करक ही धनतांतरिक 
समाज के भाव और भावनाओं का उन्सेष होने लगा दे; अन्त 
में थीरे धीरे ढस पुरानी सामन्ती संस्कृति को रूपान्तरित कर 
वह अपने विशेष रूप लेकर खड़ी हुई दे । किन्तु पूर्व बुगों के 
रागात्मक जीवन के नाना स्वप्न और अनभूतियों के सहारे यह 
जो आसन्न युग के झात्म प्रकाश का प्रयास है, समाज-चिसय कमी 
अह जो अतीकाश्रय्ी क्िकास चेष्टा दे, इसमें आमूज परिवतेल के 
अकोजन के यादे में भाकस ने जो उक्ति की दे उसका ी यहाँ 
करज़ेल करना उच्चित समता हैं।।... 





माकफंबाद जोर साहित्य १२७ 


बह कहते दें कि “उल्नीसर्वी शताब्दी का समाज बिसव 
छालीत से अपने काव्य की प्ररणा को प्राप्त नहीं कर सकेगा केवञ 
भविष्य से ही वह प्राप्त कर सकेया । अतीत के सारे कुसंस्कारों 
से मुक्त न होकर यद्द विश्व अपने कार्य को शुरू नहीं कर सकेगा। 
पूर्व कालीन विस्तवों के लिए उनके अपने अभीछ्ठ ( ७07/९४६४ ) 
के नशे में मशगूल होने के लिये विश्व-ऐतिहासिक संस्मरणों 
( 7620])९०000$ ) को जरूरत थी, किन्तु उन्नीसवीं शताब्दी के 
विप्लव को अपने अभीष्ट तक पहुँचने के लिए, अतीत के प्रति 
ममता को बिलकुल त्याग देना होगा ( एछाए७5 )०6 ५७७ 8०४० 
०पा"ए 708 3690 ) वहाँ पर ( अर्थात्‌ पूव युगों के विज्नव में ) 
वाक्य ने विषय को अतिक्रम किया था, यहाँ पर ( उन्नीसबीं 
शताब्दी के विसव में) बिषय वाक्य को अतिक्रम कर रहा है |)? 


१, जिशातध्या छापायशालर ए0585 ण छू] ैल्चार ए०] ॥| 
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यहाँ पर वाक्य” (97756) शब्द को माक्स ने आधुनिक परिभाषा 
“रूप? ( [07 ) के लिये प्रयोग किया है यह समझना कठिन नहीं है। 
अथनीतिक आधार और उसके ऊपर प्रतिष्ठित राजनीतिक और आइन 
सम्बन्धी व्यवस्था के सम्पक में मार्क्सीय सिद्धान्त की आलोचना के 
सिलसिले में स्तालिन ने पहले की तुलना सामाजिक जोवन का “विषय” 
( ००४०7 ) के और दूसरे की रूप! ( 079 ) के साथ करते हुये 
कहा है कि “......वतमान रूप कभी भी वर्तमान विषय वस्तु के अनुरूप 
नहीं होता; पहला हमेशा दूसरे के पीछे पडा रहता है; नवीन विषय 
कुछ अंशों में सबंदा पुराने रूप के द्वारा आच्छुन्न रहता है, इसलिए 
नवीन विषय और पुराने रूप में सदा ही एक विरोध रहता है।” 

(0०००१ ७7 छह, &वग्ाधाएए  ए०55 8०६ ०, 55, 
948 ॥07 58॥7१5 (00॥666व 'एछ05:5 ए० | 09 8988-29, 
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पूर्व युगों के सामाजिक विसवों के साथ आगामी समाज- 
विज्लव की भिन्नता प्रदर्शित करने के पीछे जो मार्क्सीय सिद्धान्त 
है उसे श्रच्छी तरह समझे बिना आगामी विसब के ( सुतराम॑ 
बतंमान समय की दृष्टि से कद् सकते हैं कि आरव्ध विप्लव के ) 
क्षेत्र में जो कमंगत विशेषता होगी उसका समझना संभव नहीं 
होगा ओर साहित्य संस्कृति का जो नवीन वैप्लविक जिम्मेवारी 
दे वह स्पष्ट नहीं होगी । 


+ के का ढ या ऋ 


७ 


ऐतिहासिक काल में अवतक जितने भी सामाजिक विप्जव हुए 
हैं, सबने श्रेणी विभक्त समाज में उत्पादन पद्धति के विकास के 
फलस्वरूप समाज के श्रणीविन्यास और वर्गीय आधिपत्य में 
परिवतन किया है और उत्तरोत्तर भ्रणी-विभेद को और भी तीज 
करते हुए श्रन्त में मानब॒ समाज को मुख्यतः दो तीब्र विरोधी 
श्रेणियों में विभाजित कर दिया है; परन्तु उससे समाज की श्रेणी 
विभक्त प्रकृति में कोई भी मौलिक परिवतन घटित नहीं हुआ । 
इसीलिए एक श्रेणी के प्रभुत्व के समाप्त होने पर भी श्रेणी-मूलक 
इृष्टिकोश में कोई मौलिक परिबतन न होने के कारण समाज 
मानस में जो भाव-भावनाएं हैं उनके त्द्य में समग्र रूप से 
कोई विशेष परिवर्तन नहीं हुआ । 


श्रेणी विभक्त समाज के प्रकृतिगत अ्रन्तर्विरोध के कारण 
ही उसमें क्रमागत परिवतन होते जा रहे हैं भौर यह झअन्तर्विरोष 
आज पूंजीवादी समाज में चरमता पर आ पहुँचा है। “अतः”, 
माक्स की भाषा सें, यह सामाजिक संगठन सानब समाज के 
प्रागेतिह्ञासिक स्तर का भन्तिम ध्रध्याय है।” इस चरम विरोध 
का निरसन अन्यतर भेणीमत समाज के रूप में नहीं होगा, इस 
विरोध का अन्त पहले समाजवादी समाज के रूप में होमा और 
बह समाजवादी समाज धोरे-धोरे सम्पूण भ्रणी दीन समाज 
को जन्म देगा । इसीलिए इस समाजवादी समाज को अतीत 
परम्परा के सारे श्रेश्ी मूलक भाव और कह्पन/भों का सम्पूर 

६ 
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वजन कर भावी समाज के अभिनव दृष्टि भंगी के अनकूल 
नवीन भाव और कल्पनाश्रों द्वारा समाज-मानस को अनरंजित 
करना होगा । अवश्य ही समाज के नवीन सामाजिक बिन्यास 
के कारण समाज-मानस में नूतन भाव-कल्पना का आविर्भाव 
अनिवाय हो उठेगा, इसमें सन्देह नहीं है, परन्तु नवीन भाव 
ओर भावनाओं द्वारा समाज को नवीन विन्यास के लिए वेस- 
विक साधना में प्रेरित करना होगा इसमें भी सनन्‍्देह नहीं है। 
समाज के क्रम-विकास में समाज-मानस के इस्र प्रभाव के महत्व 
को कभी भी भूलना नहीं चाहिये | 

माक्संबाद के अनसार समाज-मानस की नाना भावना- 
कल्पनाओं का जन्म मूज्षतः अथनीतिक कारणों से द्वोने पर भी 
बाद में ये समाज के क्रम विकांस को प्रभावित ओर कुछ अंशों 
में नियंत्रित करती हैं, यह बहुत से लोग प्रायः भून्न जाते हैं । 
इंद्रात्मक ऐतिहासिक भौतिक वाद की व्याख्या करते हुए स्तालिन 
ने “मनष्यों की चेतना के द्वारा उनकी सत्ता निरूपित नहीं दोती 
बल्कि इसके विपरीत उनकी सामाजिक सत्ता के द्वारा ही उनकी 
चेतना निरूपित होती है” इस प्रसिद्ध मार्क्सीय सिद्धान्त-बाक्‍्य 
पर जो टीका की है यहाँ उसे विस्तृत रूप से उद्घृत करना उचित 
सममता हूँ। स्तालिन लिखते हैं 

“परन्तु माक्स के इन शब्दों का अथ यह नहीं है कि समाज- 
जीवन में सामाजिक भावना, मतवाद, राजनीतिक मतामत और 
राजनीतिक संगठनों का कोई तात्पयं नहीं है अथवा वे अन्योन्य 
रूप से ( 3०७ ७7ए००७।)।ए ) सामाजिक सत्ता को, समाज-जीवन 
की भौतिक दूशाओं ( /8॥७7५8)। ०00700008 ) के विकास का 
प्रभावित नहीं करते | हमने अबतक सामाजिक भाव, मतवाद, 
मतामत ओर राजनीतिक संगठनों की उत्पत्ति के ( 00९77 ) 
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सम्बन्ध में किस प्रकार उनका छद्धव्न होता है, बताया है, 
साथ ही यह भी बताया है कि समाज का मानस-्जीवबन 
( सिपरिचुअल लाइफ ) उसकी भोतिक जीवन-दशाओं का 
प्रतिबिम्ब है । सामाजिक भाव, मतवाद, राजनीतिक संगठनों 
के तात्पय को ओर इतिद्दास में उनकी भूमिका को (706 ) 
ऐतिहासिक भोतिकवाद अस्वीकार तो करता ही नहीं, वरन्‌ 
समाज-जीवन में ओर उसके इतिद्वास में इन सब उपादानों को 
भूमिका और गुरुत्व पर जोर देता है । 

“जाना प्रकार के सामाज्षिक भाव और मतवाद हैं; ऐसे 
पुराने भाव और मतवाद हें ज्ञिकका समय अतिक्रान्त द्वोगया 
है, जो समाज के मुमूषु शक्तिपुन्नों का स्वार्थेसाधन करते हैं । 
इनका तात्पय यह है कि ये समाज की परिणति और प्रगति को 
बाधाग्रस्त करते हैं | इसके अलावा ऐसे नवीन और अग्नगामी 
( 40ए9870०0 ) भाव और मतवाद हैं जो समाज की अम्रगामी 
शक्तियों के स्वार्थो' में नियोजित हैं | इनका तात्पय यह है कि ये 
समाज की परिणति और प्रगति को सहज सुगम करते हैं और 
समाज के भौतिक जीवन ( 77४(८४४।| ॥6 ) के विकास के 
प्रयोजनों को ये जितनी अधिक यथाथता के साथ प्रतिफत्नित 
फरते हैं, इनके तात्पये का गुरुत्व भी उतना दी अधिक द्वोता है। 

“उम्राज के भौतिक जीवन का विकास जब समाज के सम्मुख 
नवीन कतेव्यों फो उपस्थित करता है केवज्न उसी समय नवीन 
सामाजिक भाव ओर सतवादों का उद््‌ भव द्वोता है | किन्तु एक- 
बार उद्भूत द्ोने के बाद वे अत्यन्त प्रबल शक्ति में परिणत 
होकर समाज के भौतिक जीवन के विकास द्वारा निर्धारित नूतन 
कठेव्यों के सम्पादन में सहायक द्ोोते हैं योर समाज की प्रगति 
को सहज करते हैं | नूतन भाव, नूतन सतवाद, नूतन राजनीतिक 


१३४ सावसंबाद भोर साहित्य 


मतामत ओर नूतन राजनीतिक संगठनों का विपुल संगठनात्मक, 
संचालक, और रूपान्तरकारी मूल्य यहीं प्रकट होता है। समाज 
के लिए प्रयोजन है, इसीलिए इनके संगठन-संचालन-रूपान्त- 
रात्मक कार्य के बिना समाज के भौतिक-जीवन के विकास के 
लिए जो काय अत्यन्त आरावश्यक हैं वह असंभव द्वो जाता है, 
इसीलिए नवीन सामाजिक भाव ओर मतवाद का उद्भव होता 
है | समाज के भोतिक जीवन के विकास द्वारा निधौरित नवीन 
कतंव्यों में से उद्भूत नवीन सामाजिक भाव और मतवाद 
अपना रास्ता बना लेते हैं । वे जनता ( 70955८४ ) के भाव-सम्पद्‌ 
में परिणत होते हैं और समाज के मुमूषु शक्ति-पुंजों के बिरुद्ध 
जनता को संचालित और संगठित करते हैं और इसी तरह जो 
शक्तियाँ समाज के भौतिक जीवन के विकास में बाधक होती हैं 
उन्हें विनष्ट करने ( ०7००५)7००७ ) में सहायक होते हैं । 
“समाज सचा के विकास के, समाज के भौतिक जीवन के 
विकास के जरूरी काम के आधार पर उत्पन्न सामाजिक भाव, 
मतवाद ओर राजनीतिक संस्थाएं पुनः समाज सत्ता के ऊपर, 
समाज के भोतिक जीवन के ऊपर, अपनी प्रतिक्रिया के द्वारा 
समाज के भौतिक जीवन के आवश्यक कर्मों को पूर्ण रूप से 
पूरा करने के लिए तथा समाज के ओर भी अधिक विकास को 
संभव करने के लिए आवश्यक परिस्थितियों को उत्पन्न करती हैं । 


४इसी सम्बन्ध में माक्से कहते हैं । 

“ज्तवांद ज्यों ही जनता के मनपर अधिकार कर लेता है, 
त्यों ही वद्द भौतिक शक्ति में परिणत दो जातां है ?? ( 20" 7पं- 
पं 0७७ म९ए०४१टलाशा ६6०॥५४ ए0809"6 )। ह 

“एतदर्थ समाज की भौतिक जीवन दशा के ऊपर प्रभाव 
डालने ओर इन सब ज्ञीवन-देशाओं को विकसित और उम्नत 
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करने की क्षमता प्राप्त करने के लिए सबेद्वारा की पार्टी को अवश्य 
ही ऐसे सामाजिक मतबाद और सामाजिक भावों के ऊपर निभर 
करना पड़ेगा जो यथाथ रूप से समाज के भोतिक जीवन के 
बिकास के प्रयोजनों को, प्रतिफक्षित करते हैं. और इसी कारण 
यह मतबाद विशाल जनगण को गतिशील करने तथा उन्हें 
संगठित और संचालित कर समाज्ञ की अग्रगामी शक्ति के 
रास्ते को साफ करने ओर भ्रतिक्रियाबादी शक्तियों को कुचलने 
के लिए तैयार सहारा पार्टी की बिशाल सेनावादिनी में परि- 
णुत करने में सक्षम है ।””' 

समाज के रूपान्तर में समाज-मानस की भावना-कल्पना 
आोर आदश के इस प्रचंड प्रभाव के स्वीकृत होने के कारण ही 
समाज में बुद्धिजीवी बर्गें का एक महत्वपूर्ण स्थान स्वीकार 
करना पढ़ता है। और आगामी समाज पृबंगामी समाज को 
नष्टकर, बिलकुल नयी बुनियाद पर खड़ा होगा, इसीलिए इस 
वैप्लविक आदर्श को भतिष्ठित करने के काये में बुद्धिजीबी 
सम्प्रदाय को भाग लेना पड़ेगा । इसीलिए बुद्धिजीबी बगें में वे 
ही लोग अग्रगामी दत्ञ का काम करेंगे ज्ञो भविष्य के नये समाज 
को संभव करने के लिए वर्तमान समाज-जीवन में जो गति-प्रवृ- 
त्तियाँ प्रगतिशील्र हैं उन्हें जन-मानस में संचारित करने में सहायक 
होंगे। यही कारण है कि भावी समाजबादी सम्राज को संभव 
करने के उद्द श्य से समाज-मानस को उद्दीपित करना, समाज के 
रागात्मक जीवन को, उसकी भावना ओर कल्पना को अनरंजित 
करना प्रत्येक विप्च्रवव्रादी बुद्धिजीबी का आवश्यक कतंव्य दो 
ज्ञाता है। बतेमान युग के प्रत्येक प्रगतिकामी बुद्धिजीबी-का यद्दी 
सामाजिक ओर झांतुतिक उच्तरदायित्व है। .... 


१ प्रॉब्लेम आज़ लेमिनिःण्स ( सारको १६४५ ) 7० ४७६-णं?१ 


?८ 


परन्तु सामाजिक ओर राजनीतिक जीवन के वेप्लविक 
परिवतेन श्रथवा रूपान्तर में समाज-मानस के प्रभाव को 
मानते हुए भी, साहित्यिक और कलाकार के मन में नाना प्रकार 
की जिज्ञासाओं का अ्रविभाव हुआ है। सामाजिक व्यक्ति के 
रूप में जो लोग समाज-विव्तन में व्यक्तिजीवन के नाना 
प्रकार के उत्तरदायित्व को अस्वीकार नहीं करते वे भी साहि- 
त्यिक के रूप में, साहित्य के विशेष क्षेत्र में, अपने विशेष उत्तर- 
दायित्व के सम्बन्ध में नाना प्रकार के सवाल उठा रहे हैं। इसी- 
लिए ऐसी स्थिति में साह्त्यिकों का- मुख्यतः कवि और कहानी- 
कारों का विशेष उत्तरदायित्व है कि नहीं, यह सममभ लेना 
आवश्यक है । 


साहित्य मुख्यतः साहित्यिक के मानसजगत का ही, उसकी 
भावना-कल्पना के जगत का ही प्रतिबिम्ब है. यह पहले ही 
बताया जा चुहा है | परन्तु साहित्यिक का यह ज्ञो मानस जगत 
है वह उसका एकान्त व्यक्तिगत जगत है यह मानते हुए भी, 
साथद्दी साथ यह भी मानना पढ़ता है कि इस व्यक्तिगत जगत 
के साथ तत्कालीन समाज-मानस-जगत का घनिष्ठ सम्पक 
रहता है। भाषा के द्वारा एक्रास्त व्यक्तित कल्पना-भावना 
किस तरह समाज-मानस में संचारित होकर बहुजनों 
की सामान्य भावना-कल्पना और अनभूति में परिणत हो 


छ 


जाती: है, यहाँ पर इस सम्बन्ध में विस्तृत विवेषना की आवप- 
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श्यकता नहीं है | समाज के नाना श्रेणियों में विभाजित होने के 
कारण मानवचेतना में भी वर्गीय भावना-कल्पनाओं का 
अविभाव होगा, यह तो स्वतःसिद्ध है। ये सब भावना-कल्प*- 
नाएँ श्रेणीगत होते हुए भी विशेष-विशेष श्रेणी में ही सीमित 
नहीं रहती और मनष्यों की श्रणी में परिवर्तन होने के ख्ाथ ही 
साथ इन भावना-कल्पनाओं के संस्कार उन मनष्यों के मन से 
लुप नहीं हो जाते। इन्हीं कारणों से समाज-मानस में जो 
भावना-कल्पना एवं अनभतियाँ संचित द्योती हैं वे अपनी 
अपनी श्रेणी में ही सीमित नहीं रहती । इसके अलावा श्रणी- 
चेतना से प्रभावित द्ोते हुए भी मनष्य मनष्य होने के नाते कुछ 
सामान्य भावना-कल्पनाएं भी होती हैं जो सभी मनुष्यों पर 
प्रभाव डालती हैं । इसी प्रकार श्रेणीगत विशेषता ओर भिन्नता 
होने के बावजूद समग्र समाज में सामान्यरूप से कुछ भाव, 
भावना, कल्पना और अनुभतियाँ स्वीकृत होती जाती हैं और 
इन्हीं के आधार पर एक सावजनीन मानवता ( ऐंएए०७४७) 
प्र॒ण्णाध्यां४०) का आदर्श भी धीरे-घीरे अभिव्यक्त होता जाता 
है। अवश्य यहाँ पर यद्द भी मानना पड़ता है कि विशेष-विशेष 
युग में समाज के अन्दर जो श्रेणी समाज के शासक और 
प्रतिभ के रूप में काम करती है, उसकी भावना-कल्पना और 
जीवनादशं दी साधारण रूप से समाज के साधारण थआदश के 
रूप में, नाना प्रकार के स्फुट ओर अर्फुट आन्तरिक विरोध 
रहने पर भी स्वीकृत होते हैं । द 

इसीलिए कोई साहित्यिक यदि किसी विशेष वर्गो का है 
तो उसका साहित्य केबक्ष उसी श्रेणी की मानस चेतना को, उसी 
श्रेणी के भाव ओर आदश को ही प्रतिविस्वित करने :को बाध्य 
है; यद चात सम्पूर्ण सत्म नहीं दहे। किसी अस्सी में फेंदां होने पर 
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: श्री शेशब से ही गहरे रूप से ओर विशेष कर झपने 
अनजान में ही, पारियारिक भाव, अनुभति आंर जीवनादर्श 
के द्वारा ओर अव्यवहित सामाजिक परिपेश के द्वारा प्रभावित 
होने पर भी, बयोश्राप्ति के साथ-साथ प्रत्येक मनध्य एक विशाल 
सानव समाज में चल्लना-फिरना प्रारम्भ करता है। शेशत्र की 
शिज्षा-दीक्षा के द्वारा प्रत्येक व्यक्ति की दृष्टि भंगी बहुत कुछ 
सीमित होने पर भी, विशाल मानव समाज की नाना श्रेणियों 
की भावना-कल्पना ओर अनभूतियों के तरंगाभिघात से प्रत्येक 
व्यक्ति की दृष्टिमंगी में परिवतंन होते हैं और विशेष-विशेष 
दशा में व्यक्तिविशेष के जीवनादश में वेप्लविक परिबतन भी 
हुआ करते हैं । 

इसलिए यदि साहित्य को व्यक्ति विशेष के रागात्मक जीवन 
का, उसके भाव-कल्पना के जगत का चेतना नियंत्रण-निरपेक्ष 
एवं अबाध प्रतिफलन भी मान लिया जाय तो भी छस 
साहित्य को बिना कुछ सोचे-सममे उस व्यक्ति की “अपनी! 
श्रेणीगत भावना का ही प्रतिफलन समभना युक्तियुक्त नहीं है । 
कोई व्यक्ति जन्म से समाज्ञ की जिस श्रेणी में पालित- 
पोषित होता है, केबल्न उसी श्रेणी के जीबनादश के द्वारा ही 
उस व्यक्ति का परिणत जीबन पूर्ण रूप से नियंत्रित नहीं होता 
ओर किसी-किसी क्षेत्र में तो उस व्यक्ति के परिणत जीवन को 
गति प्रवृत्तियाँ बिलकुल भिन्न श्रेणी के जीवनादश के द्वारा 
प्रभावित हो सकती हैं। किसी भी साहित्यिक की ऊृति की 
आकोचसा करते समय बह बात नहीं भूलनी चाहिये | 

अतणथव हमें यह स्मरण रखना चाहिये कि कोई भी अ्यक्ति- 
मानस केवल एक विशेष भ्रेणीगत भाषना कल्पनाओं. का ही 
भंडार नहीं है बल्कि समग्र समाज्-खानस का ही आंशिक और 
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मिश्रित प्रतिफलन व्यक्तिमानस में अनियाये रूप से होता दै | 
इसी प्रकार व्यक्तिमानस की एक विशिष्ट प्रतिक्रिया के कारण दी 
एक ही काल के और एक ही स्रम्राज़ के विभिन्न व्यक्तियों के मन 
में इस सामाज्ञिक जीवन के विभिन्‍न रूप प्रकट होते हैं । व्यक्ति 
मानस की इस विशिष्ट प्रवणता को केवल उस व्यक्ति के बाह्य 
ओर व्यक्त श्रेणी सम्पर्को' के द्वारा समकना सम्भव है अथवा 
नहीं, यह अभी निश्चित रूप से कहा नहीं जा सकता | 

किन्तु इससे इस प्रकार का सिद्धान्त भी नहीं निधौरित 
किया जा सकता कि साहित्यिक के मानस-जीवन के ऊपर, अतः 
उसकी साहित्यस्ष्टि के ऊपर भी, श्रेणी सम्पक का कोई प्रभाव 
नहीं पड़ता | जबतक समाज में श्रणी भेद विद्यमान है, तबतक 
श्र णी-विरोध से उद्भत मनोवृत्ति की छाप भी सभी मानवीय 
कर्मों पर अतः साहित्य-कर्म पर भी अनिवाय रूप से पड़ेगी | 


की 


इसी से यह प्रश्न उठता है कि जब साहित्यिक भर कल्ञाकार 
का मानसजीवन उसकी सामाजिक जीवन-दशा से ही उद्भूत 
है तो इस मानस-जीवन को ही तो वह बण, छन्द श्रोर भाषा 
में व्यक्त करेगा। मानस-जीवन को श्र्थात्‌ व्यक्तिगत चेतना में 
प्रतिफल्षित बाह्य प्रकृति और सामाजिक जीवन के चित्र को ही 
तो कलाकार और साहित्यिक अपने-अपने माध्यम के द्वारा प्रकट 
करेंगे। इसलिए विषयवस्तु के लिए क्या कल्लाकार और साहि- 
त्यिक को हम उत्तरदायी बना सकते हैं ? साहित्यिक ओर कल्ला- 
कार की समस्या विषयवस्तु की समस्या नहीं दै, क्योंकि बह तो 
उसकी जीवनदशा से ही निरूपित होती है। इसलिए उसको 
समस्या केवल प्रकाशन कला की समस्या है। “भाव पेते चाय 
रूपेर मामारे अंग” ( भाव रूप में आकार प्राप्त करना चाहता 
है )- यही कला की एकमात्र माँग है। भाषा के द्वारा, शब्दों 
के विशिष्ट समावेश-कोशल द्वारा अपने मानस के भाव-कल्पना- 
जगत्‌ को-भाव और अनुभवों को यथार्थतः रूपान्वित कर 
कल्पनाजगत्‌ में रागात्मक जीबन की मुक्ति को प्राप्त करना, 
ओऔरों के मन में भी उसे संचारित करना यही साहित्यिक का 
ल्च्ष्य है। 

उपरोक्त युक्ति के द्वारा जो लोग साहित्यिक को छिस्ी भी 
विषयवस्तु को साहित्य में अभिव्यक्ति देने की स्वतन्त्रता प्रदान 
करना चाहते हैं बे एक मौलिक तत्व को ही भूत जाते हैं। 
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'समुष्यमात्र एक सामाजिक जीब है! इस उक्ति के तात्पय के बारे 
में उनके मन में भ्रामक धारणा है, इसीलिए वे साहित्यिक-कला- 
कार को प्रकाशन व्यापार में सम्पूर्ण स्वतन्त्रता देना चादते हैं। 
उनको यहद्द विश्वास है कि समाजबद्ध जीव के जक्षिए स्वाधीनता 
असंभव है। समाज-जीवन में व्यक्तिगत जीवन की स्वतन्त्रता 
बहुल परिमाण में खर्वित-खंडित है। इसीलिए व्यक्ति अपनी 
बहुत-सी कामना-वासनाओं को अ्रवरुद्ध रखने के लिए बाध्य 
होता है। ये अवरुद्ध वाखनाएँ दी मनष्य के अवचेतन जीवन में 
नाना विचित्र भाव-ग्रन्थियों ( ०००००।०४०७४ ) की सृष्टि करती 
हें झौर नाना प्रकार के छह्म श्रावरण में इन वासनाओं को तृप्त 
करने की चेष्टा भी होती है। मनष्य का स्वप्न-जीवन जिस 
प्रकार इन अवरुद्ध वासनाओं को व्यक्त कर, उनको आंशिक 
रूप में ठृप्त करने की चेष्टा करता है, उसी तरह कला ओर 
साहित्य-सष्टि के 6/रा भी मनष्य की अतृप्त बासनाओं की परि 
तृप्ति होती है । इस दृष्टि से कला -साहित्य भी मनष्य के समाज- 
बन्धन से मुक्त होने का एक छकञ्म प्रयास मात्र है! । अतः साहित्य 
ओर कला के क्षेत्र में मनष्य के सष्टि-प्रयास की अबाध स्वतन्त्रता 
वाब्जछित है। 

ऊपर की बातें बिलकुल मिथ्या हैं, हम ऐसा नहीं सममते ! 
समाज में मनष्य को एक विशेष सीमा के अन्द्र रहकर दी 
वासनाओं को ठप्त करने की चेष्टा करनी पड़ती है, यह सही है । 
श्रेणी-विभाजिव समाज में, विशेषकर स्वल्प-संख्यकों द्वारा शोषित, 
दक्षित अगशणित मनष्यों के समाज में, यह बात और भी यथार्थ 
हो उठी हे, इसमें भी सन्दंद्द नहीं है। परन्तु इस. स्लीमा को 
तोड़ देने से दी अर्थात्‌ समाज-बन्धन न रहने ले ही सनध्य 


“वन ओ साहित्य; में स्वप्न ओ साहित्य” निबन्ध/देखिए। 5४7 ८ 
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संम्पूर्ण सइन्न और स्वाधीन जीवन के पूर्ण विक्रास को प्राप्त हो 
सकता, अह जात भी खच नहीं हे, इतिहास ने ही इसे साबित 
कर दिया है। रवाधीनता का अर्थ प्राकृतिक नियमों को त्याग 
कर किसी अप्राकृत लोक में अबतरित होना नहीं है, बल्कि 
प्राकृतिक नियमों को स्वीकार कर उन पर कतुूत्व प्राप्त करना ही 
मानवीय स्वाधीनता का यथा तात्पय है। इस प्रक्कार प्रकृत्ति- 
विजय की प्ररणा से दही मनुष्य पाशविकता के स्तर से उन्नत 
होकर सामाजिकता की ओर अग्रसर हुआ है । समाजबद्ध द्वोने 
के साथ ही साथ मनष्य को प्राकृतिक नियमों की तरह अथ- 
नीतिक नियमों की अधीनता भी स्वीकार करनी पड़ती है। 
मनुष्य का अथंनीतिक जीवन ही उसे क्रमशः श्रणीविभाजित 
समाज की ओर ले आया है ओर एक दिन प्राकृतिक नियम को 
अक्षता ने भी मनष्य को जिस प्रकार प्रकृति के सम्मुख असद्दाय बना 


रखा था, उसी प्रकार इस अथनीतिक शक्ति सम्बन्धी अश्ज्ञवा ने 
भी मनष्य को नाना प्रकार से असदह्दाय करके दुदशामग्न कर 


रखा है, इसमें कोई सन्देह नहीं है। इन्हीं कारणों से मानव 
मन में दम्मित बासनाओं के, अपरितृप्त कामनाओं के विशाल 
अ्रवचेतन की सृष्टि हुई है, इसे भी असवीकार नहीं कर सकते । 
किन्तु इसका तात्पय यह नहीं हो सकता कि समाज को अस्वी- 
कार कर फिर पहले की तरह पशुजीवन की ओर अग्नसर होना 
ही मनष्य की स्वाधीनता का रास्ता है । 


मरंष्य का रास्ता सामने की ओर है, पीछे की ओर नहीं | 
इतिहास फे अंनिवाय नियम से ही शआादिम श्रणीहीन समाज 
श्रेणी-विभक्त समाज में परिणत हुआ है और यह श्रणीविभक्त 
समाज फिर श्रणीहीन समाज फे एक नबींने समन्वय की और 
चल रहा है| इस ऐतिहासिक गति का मौलिक नियंत्रण शत्पादत 
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पद्धति में परिषतेन के हारा ही संभव है, किम्तु. इस उत्पादन- 
पद्धति में परिवर्तन मनष्य को ही करना दोगा भोौर स्चेतत 
रूप से ही करना होगा । अतएव वेज्ञानिक ज्ञान के आधार पर 
सारी प्राकृतिक ओर अथनीतिक शक्तियों के यथोपयुक्त नियन्त्रण 
कर प्रयोग के द्वारा ही मनधष्य की स्वाधीनता संभव है । कल्पना 
ओर स्वप्न में यथेच्छु कल्पबिहार के द्वारा मनष्य क॑ लिए यथार्थ 
स्वाधीनता और सफलता प्राप्त करना कभी भं। सम्भव नहीं है । 
इसीलिए समाज से भागकर नहीं बल्कि समाज के यथाथे 
निर्माण के द्वारा ही व्यक्ति-जीबन की बतेंतरान खण्छित एवं 
दलित सत्ता को स्वच्छन्द प्रकाश के द्वारा सार्थंक करना सम्भव 
है । समाज-निर्माण का यह उत्तरदायित्व किसी विशेष व्यक्ति 
का नहीं, प्रत्येक व्यक्ति का है । 

साहित्य के क्षेत्र में जो लोग इस उत्तरदायित्व को स्वीकार 
करना नहीं चाहते, उनके साथ वितंडा में प्रवृत्त होने की कोई 
साथंकता है ऐसा नहीं मालूम होता। अन्ततः उन लोगों की 
इस प्रकार की मनोवृत्ति का कायकारण विश्लेषण करना भी 
हमारा लक्ष्य नहीं है । किन्तु इस दायित्व को स्वीकार करते हुए 
भो कुछ साहित्यिक साहित्य-क्षेत्र में इस जिम्मेदारी से अपने को 
अलग रखने की कोशिश कर रहे हैं। वे ( विशेष रूप से उच्च 
आर मध्यमबर्गी लेखक ) कहते हैं कि साहित्य मूलतः व्यक्ति- 
विशेष के रागात्मक जीवन से ही उद्भूत होता दे। इसलिए 
समाज मानस का जिस प्रकार का प्रतिफल्नन व्यक्ति-विशेष के 
मन में होगा, वह्दी यथार्थ रूप में अथवा अंशिक रूप में साहित्य- 
सृष्टि में अभिव्यक्त होगा । मैं जिस प्रकार के जीवनादश में परि-- 
पुष्ट हुआ हूँ, मेरी रचना में भी उसी जीवनादश का, उसके. 
झनुकूल दृष्टिकोण का प्रतिफलन होगा । अतः कल्लाकार अथवा. 
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साहित्यिक होने के नाते बहाँ पर मेरा एकमान्न दायित्व उसके 
यथाथ अंकन में ही है । 

माक्सीय समाज दाशंनिक की आपत्ति यहीं पर है। प्रत्येक 
प्रगतिशील व्यक्ति का जो सामाजिक ७त्तरदायित्व है, मास 
वादी साहित्यिक को भी उस दायित्व को स्वीकार करना पढ़ता 
है। इस जिम्मेदारी को स्वीकार किये बिना उसकी गति नहीं, 
कोई -कोई इस बात को नहीं समझते और इसीलिए विषय-बस्तु के 
सम्बन्ध में निरपेक्ष द्वो जाते हैं और इससे वे यद्यपि प्रतिक्रिया- 
वादी नहीं बनते तो भी सामाजिक प्रगति में किसी प्रकार को 
सद्दायता नहीं करते । 


३०. 


यद्द बात अवश्य द्वी स्वीकाय दै कि कोई भी व्यक्ति समाज 
से परे नहीं हो सकता। समाज-जीवन की भावना-कल्पना 
एवं अनुभतियाँ दी व्यक्ति-मानस में, व्यक्तिगत रागात्मफ जीवन 
में प्रतिफलित होती हें . इसीलिए साहित्यिक जिस सामाजिक 
परिवेश में परिपुष्ठ दोते हें, उसी सामाजिक परिवेश को वे 
खाहित्य में चित्रित कर सकते हैं | यद्द भी सच है कि छिस्री भी 
लेखक के लिए उसके समकालीन समग्र सामाज्ञिक जीवन को 
साहित्य में श्रभिव्यक्त करना संभव नहीं है, क्योंकि समाज की 
विशेष श्रेणीगत शिक्षा-दीक्षा के कारण किसी भी ब्यक्ति-मानस 
में समग्र सामाजिक जीबन का यथाथ प्रतिफलन नहीं हो सकता । 
इस पहलू से समाज जीवन के किसी भी अंश का यथार्थ चित्रण 
होने पर हम उस साहित्यिक कृति को यथा साहित्य मानने के 
लिए बाध्य हैं । 

समाज के यथाथ बिशन्नण को साहित्य कहने में माक्सवादी 
समालोचक को भी कोई एतराज़ नहीं हे। केवल उस साहित्य 
ओर साहित्यक को प्रगतिशील कद्दने में कुछ आपत्ति है। इसका 
कारण क्या है ! मे पा, 

समाज कोई अचल ओर स्थिर बस्तु नहीं है। मारक्सोय 
दृष्टि में ज्ञागतिक सब कुछ प्रवहमान है। वस्तु का अन्तःस्थित 
इन्द्र उसे लगातार नव-नव उन्मेष की ओर जलिए चंत्ा जां रद्दा 
डै। इसीक्िए प्रति मुहूते समाज के अन्दर एक ही संस्य पर 
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विज्ञयय और उन्‍मेष की लीला चल रही है। इसी से समाज के 
अन्दर प्रति मुहूर्त हम दो प्रछार की गतिअ्रवृत्तियों को देख पाते 
हैं--हासोन्मुखी ओर विकासोन्मुखी । केबल इतना ही नहीं; 
जब और यह तो थोड़ा बहुत सभी समय चल रहा है ) किसी 
नवीन शक्ति का ( और इसी से नवीन श्रेणी का ) प्रादुर्भाव 
होने लगता है, उसी समय हम उस शक्ति को पूर्ण विकसित 
रूप में नहीं देख पाते । इसीसे समाज में पहले से प्रतिष्ठित 
शक्तियों की ( जिनका प्रतिनिधित्व समाज में प्रतिष्ठित शासक 
श्रेणी करती दे ) प्रबलता के सम्मुख उदीयमान नवीन शक्तियाँ 
क्षीण और दुबंल प्रतीत होती हैं । लेकिन यह भी सच है कि ये 
उदीयमान शक्षियाँ ही अपने लत्लाट पर भावीकाल का तित्रक 
लेकर आविभूत होती हैं। समाजमानस में उनका प्रतिफलन 
क्षीण होने के कारण ही साहित्य में भी प्रायः इनका प्रतिफलन 
होता ही नहीं और अगर होता भी है तो प्रायः ज्ञीण और 
अल्पप्राण प्रतीत होती हैं । परन्तु ज्ञिन सामाजिक शक्तियों का, 
भाव ओर भावनाओं का प्रभाव यथाथे में ह|सोन्मुख हो उठा 
है, जिनकी आयु के स्रोत में भाटा लग गया है, उनके उस 
लुप्तत्राय प्रभाव का यथाथ स्वरूप समाजमानस में स्पष्ट न होने 
के कारण उस समय तक ये भाव ओर भावना, कल्पना और 
आदर्श दी शासक श्रेणी के द्वारा समाज में स्वीकृत होने के फल्ल- 
स्वरूप प्रवक्ष विखाई देते हें और ये ह्ासोन्मुत्र जीवन-भ्रवृत्तियाँ 
दी सामाजिक यथाथ का बहाना करती हैं।' का 

तथा कबित यथार्थवाद और समाजवादी यथार्थबाद का 


| पर + 3 है कर 


पार्थक्य यहीं पर आ जाता है। 
& ॥#शश्वाघ्रा६ 00 'िभ्रडांडपए . ( 87006 कं वु्षांमंढ 


४. (एंधय फए घराकन पाह्ा७छ )......... 
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समाज में भावी विकास की विशोेधी अथच हृद-प्रतिष्ठित 
जीवनधारा बाह्यतः अपने को ही सत्य और नित्य बतलाती 
रहती है| कुछ साहित्यिक स्वभावतः उसीको अपनी रचनाघ्षों 
में केबल चित्रित ही नहीं करते बल्कि उपरांत उसे गौरवान्वित 
भी करते हैं और भावीकाल की ओर बढ़नेबाली जो गति-प्रवृ- 
त्तियाँ अस्फुट रूप से समाज में फाँकने लगती हैं उनकी सम्पूरां 
उपेक्षा करते हैं। वे साहित्य में यदि उन्हें स्थान देते भी हैं तो 
उनके महत्व को न समभने के कारण उन्हें लांछित करते हैं । 
यही ल्लोग निरे प्रतिक्रियाबादी साहित्यिक हें । केवल अतीत की 
प्रशस्ति में ही इनकी कृतियाँ मुखरित हैं। बतंमान के बीच 
खड़े होकर वे अतीत की और मुँह मोड़ कर ऐसा सोचते हैं कि 
अतीतकाल शाश्वतकाल को गोद में स्थिर बेठा है । हजार न 
चाहने पर भी अतीत से अआश्रयच्युत हो वे अनागत भविष्य 
की ओर खस्लोत में बहते-से चले जा रहे हें- इस बात की चेतना 
भी उनमें नहीं है। 

किन्तु इनके अलाबा ऐसे साहित्यिक भी देखने में अपते हैं 
जिनकी मानस चेतना में सामाजिक स्थिति का कुछ पूर्णाग-सा 
रूप प्रतिबिम्बित हं।ता है । अर्थात्‌ इनके साहित्य में समात्र की 
विभिन्न हासोन्मुख तथा उदीयसान शक्तियों का ( अर्थात्‌ समाज 
के शासक और शासित का, जो अबतक प्रभावशाली है और जो 
अभी तक प्रभावशाली नहीं द्वो पाये द्वे उनका ) यथाथ चित्रण 
है। ये प्रभावशाली वर्ग के जीबन को व्यक्त करते समय उनकी 
विकृतियों को भी यथार्थ रूप से व्यक्त करते देंँ। व्यक्तिगढ 
रूप में किसी भ्रेणी के प्रति आनुगत्य के बाबजूद, भावीकाज्ञ के 
प्रतिनिधि उदीयमान भेणी के अन्दर जो कुछ मद्दान और सहत्व- 
पूरे है उसे भी यथाथरूप से रूपान्वित करने में वे पश्चात्पद्‌ नहीं 
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होते | इन साहित्यिकों को हम विचारशील यथाथवादी ( 07ं- 
(08) ३९७॥६४) साहित्यिक मानते हैं । यहाँतवक कि प्रतिक्रिया- 
बादी और हासोन्मुख वर्ग के प्रति आनुरक्ति ओर आतनुगत्य के 
बावजूद विचारशील यथाथवादी यथार्थ-प्ताहित्य की सृष्टि कर 
सकते हैं, ए गेल्स ने फ्रांसीसी कहानीकार चालजक की आलोचना 
में स्पष्ट रूप से इस बात को स्वीकार किया है | 


वे लिखते हैं कि “बालजक ने ( जिन्हें मैं भूत, भविष्य और 
वर्तमान के सभी जोलाओं से बहुत बढ़ा यथाथ्थंब्रादी समझता 
हूँ) अपने “कॉमेडी ह्यमेन” सें फ्रांसिती समाज का अत्यन्त 
ध्राश्वयजनक यथाथ इतिद्दास प्रदानकर उसमें, १८२४ ई० के 
बाद जो अभिजात श्रेणी प्रतिष्ठित हुहु थी और जिसने फिर 
प्राचीन फ्रांसीसी शिष्ताचार और आदशे को यथासंभव पुनः 
स्थापित किया था, उसके ऊपर उदीयमान वणिक्‌ सम्प्रदाय के 
क्रमशः बढ़ते हुए दबाव का, १८१६ ई० से १८४८ ई० तक प्रायः 
साल दर साल आनुक्रमिक ढंग से वणन किया है। उनके विचार 
से इस आदर्श-समाज का अन्तिम अवशेष किस प्रकार इतर 
वित्तशाली वर्ग के सम्प्रुख धीरे-घीरे परारत हो रहा था अथवा 
उसके द्वारा विक्रत हो रहा था इसी का वशन उन्होंने किया है । 
*ह३5१९७ हाँ, बालजक राजनीतिक दृष्टि से राजतंत्री ( लेजिटिमिस्ट ) 
थे। उनकी यह महान्‌ कृति “'भद्र समाज? के शअपूरणीय क्षय के 
घारे में लिखी एक चिरन्तन शोक गाथा है। जो श्रेणी विनाश 
के अभिशाप से प्रस्त थी उनकी सहद्दानुभूति उस श्रेणी के प्रति 
थी । किन्तु यह सब द्ोते हुए भी जिन नरनारियों के प्रति उनकी 
सहानुभूति सबसे गहरी थी, उन अभिजात व्यक्तियों को सक्रिय 
करते समय ( उनके प्रति ) बालजक का व्यंग (४७४४७) जितनां 
तीत्र दो उठा है, उनका उपद्ास जितना कु हो उठा है, वैसा 
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ओर कभी नहीं हुआ । केवल उन सब लोगों का ही उन्होंने 
अ्रकपट प्रशंसा के साथ वर्शन किया है जो उनके तीघम्रतम राज- 
नीतिक प्रतिद्वन्द्दी थे, जेसे क्रोयात्रसेंट मेरी? ( 000679 हथा06 
॥७7'ए ) के रिपब्लिकन बीरबर्गं जो उत्त समय (१८३५-२६ ई०) 
जन साधारण के वास्तविक प्रतिनिधि थे | 

इस प्रकार बालजक अपनी श्रेणीगत सहानुभूति और राज- 
नीतिक संस्कारों के विरुद्ध जाने के लिए बाध्य हुए थे, उन्होंने 
अपने प्रिय अभिजात बर्ग के पतन के प्रयोजन को देखा और 
उन्हें उन्नततर भाग्य के लिए अनुपयुक्त चित्रित किया था; उन्होंने 
भविष्य के यथार्थ मनुष्यों को उस समय के लिए जहाँ रहना 
उचित था ठीक वहीं देखा था,--इसे मैं यथारथवाद्‌ की श्रन्यतम 
श्रष्ठ कीर्ति और चिरभ्रिय बालजक के मद्दत्तम लक्षणों मे से एक 
समभता हूँ |”! 


बालजक की रचना में जिस यथाथवाद की प्रशंसा को गयी 

है उसे हम आल्ोचनात्मक यथार्थवाद कह सकते हैं। बालजक के 
बावजूद उनके उपन्यासों में तत्कालीन समाज के यथार्थ चित्र 
मिलने से दी वह यथाथत्रादी साहित्य हो उठा है। इस दृष्टि से 
समाज-जीवन के अन्दर जब निष्कियता और अवसन्नता ही 
प्रबल हो उठती है उस समय उस जीवन का चित्रण भी यथार्थ- 
साहित्य माना जा सकता है। किन्तु इस प्रकार के जीवन चित्रण 
को दी एगेल्स पर्याप्त नहीं सममते थे, यह ऊपर शआंशिक रूप में 
उद्धृत पत्र की अन्तिम पंक्तियों को पढ़ने से स्पष्ट दो जाता है | 
इस पत्र में सागे रेट द्वाकनेस के उपन्यास 0४० 94 ( शहर 
की लड़की को आलोचना के सम्बन्ध में ए गेल्स ने जो आपत्ति 
उठायी है वद्द यद्द है कि बद्द उपन्यास 'काफी यथाथंबादी नहीं 
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है?, सबसे अन्त में वे लिखते हैं कि “आपके पक्ष में मुझे! मानना 
ही पड़ेगा कि लन्दन के “ईस्ट एण्ड” के अलावा सभ्यजगत सें 
ओर कहीं भो श्रमिक्त लोग कम सक्रिय प्रतिरोध करनेवाले, 
भाग्य के सम्मुख अधिकतर निष्क्रिय रूप में आत्मसमपंण करने 
बाले और हताश नहीं हैं | सक्रिय पहलू को अन्य रचना के लिए 
(स्थगित) रखकर श्रमिक श्रेणी के जीवन के निष्क्रिय पहलू के 
चित्र को देकर ही इस बार आपने जो सन्‍तोष कर लिया है 
उसके लिए आपके पास कोई युक्ति है कि नहीं मैं कैसे ज्ञान 
सकता हैँ १”?! 

परोक्ष रूप में ए'गेल्स ने यहाँ पर, श्रमिक श्रेणी के जीवन 
में जो सक्रिय पहलू है उसे साहित्य में रूपायमान करने की 
आवश्यकता की ओर इशारा किया है। वस्तुतः समाज की विका- 
सोन्मुख्य शक्ति का परिचय यदि किसी साहित्य में न रहे तो उस 
साहित्य को “पर्याप्त यथाथ” नहीं कह्दा जा सकता । किन्तु यथार्थ 
माक्सवादी साहित्य ख्रश के लिए केवल यथाथ बादी साहित्य की 
रचना ही--अन्ततः वतमान युग-संकट के समय में पर्याप्त नहीं है। 
बतम।न युग का समाज-विप्लब विगत थुग के अन्य सभी समाज 
विप्लवों से श्रिलकुज भिन्न प्रकृति का है, पहले ही इसकी ओर 
संकेत हो चुका है। अतएव नूतन समाजबादी समाज निर्माण 
को ही यदि वतमान वेप्लविक आदशं मान लिया जाय तो 
माक्संवादी साहित्यिक को भी अपनी स्राहित्यसृष्टि के ज्षेत्र 
उस बैप्लविक आदर्श के अनुकूल जीवन-सत्य को श्रतिबिन्बत 
करने की जिम्मेदारी को र्बीकार करना पढ़ेगा। इसी आदर्श 
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को सामने रखकर गोर्की ने साहित्य में समाजवादी यथाथबाद 
( 5008।786 ४08)900 ) का प्रवतेन किया। वे कहते हैं कि 
“स्रविष्य के द्वारा दिक-निणय द्वी बालज़क के और उदन्नीखवीं 
शताब्दी के छाखिकल यथार्थवाद से समाजवादी यथाथंबाद को 
विशिष्टता प्रदान करता है |”! जब तक समाजवादी समाज 
की स्थापना नहीं होती और समाजतांत्रिक जीवनादशं वास्तव 
सत्य में परिणव नहीं होता तब तक यह जोबनादर्श समाज- 
मानस में एक स्वप्न के ही रूप में बिराज सकता है। ओर तब 
तक साहित्यिक के लिए भी समाजवादी समाज का वास्तविक 
चित्र भ्रंकित करना संभव नहीं है । किन्तु इतिहास के बतमान 
अध्याय में हम जिस जीवन को प्रत्यक्ष कर रहे हैं अधिकांश 
केत्र में वबद्द बूजुआ समाज का जीवन दै और इसी कारण 
साहित्य भी बूजुआ जीवन को दी, बूजुआ समाज के साव- 


भावना एवं आदश को ही प्रतिफलित करेगा। किन्तु बूजुआ 
समाज की अन्तनिदित द्वान्द्विक प्रेरणा ही उसे अ्निवायं गति से 
विनाश की ओर ले जा रही है ओर उसी के गर्भ से भावी 
समाजवादी समाज के अविर्भाव की चेष्टा प्रकट द्वो रही है । 
इसीलिए बतेमान युग के साहित्यिकों का क्रांतिकारी और प्रगति 
शील उत्तरदायित्व यह है कि वे इन सब अपरिस्फुट, नवीन 
प्रगतिशील प्रवृत्तियों को प्रबल और परिस्फुट रूप में साहित्य में 
आअमभिव्यक्त करें तथा हासोन्मुख पूँजीवादी जीवनादशश की 
ध्यथता को वास्तव जीवन-चित्र में प्रस्फुटित कर भावी संभावना 
की ओर मानव-मानस को सक्रिय करें | हु 
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अवश्य यहाँ पर हमें यह भी स्मरण रखना होगा कि साकस 
के समय में जो समाजवादी समाज का आदशं अनेक अंशों में 
भाषी काल का स्वप्न मात्र था और जो भविष्यमुखी प्रगतिशील 
गति-प्रवृत्तियाँ अत्यन्त अपरिस्फुटित थीं आज़ प्रायः सौ वष 
बाद वह समाजतांत्रिक जीवनादश स्वप्नमात्र नहीं है। दुनियाँ के 
छठे हिस्से में श्राज समाजतांत्रिक आदर्श स्वीकृत है ओर समाज 
जीवन में वह आदश अनुरूत हो चला:है । पृथ्वी के अन्य बहुत 
से देशों में भी समाजतांत्रिक जनतंत्र आंशिक रूप में प्रतिष्तित 
हुआ है ओर पूंजीबादी देशों में भी समाजवादी आदशं के लिए 
शोषित किसान-मजदूर और मध्यमवर्गी मेहनतकश लोगों में 
वैप्लविक संप्राम का प्रारम्भ द्वो गया है। अतएव वर्तेमान युग 
के प्रगतिशील साहित्यिकों के लिए बविनाशोन्मुख पूंजीवादी 
समाज के जीवन में जो व्यथता और निराशा घनीभत द्वो उठी 
है केवल उसी का चित्रण करना ही एकमात्र कतंव्य नहीं हो 
सकता |उस साहित्य को पूण रूप से यथाथ वास्तववादी साहित्य 
भी नहीं कष्ठा जा सकता। समाजतांत्रिक जीवना|दर्श की ओर 
जो गति-प्रवृत्तियाँ समाज जीवन में अत्यन्त प्रबन्न ओर स्पष्ट 
द्ोती जा रही हैं उन्‍हें साहित्य में रूपायित करना आज साहि- 
त्यिक कल्पना के बाहर की वस्तु नहीं माना जा सकता। यथाथे 
ब।दी साहित्यिकों के लिए श्राज समाजजीबवन की इस भावी 
संभावना के बारे में अचेतन शअ्रथवा उदासीन रहने को केयल 
प्रतिक्रयाशीज्ञता ही नहीं माना जायगा, बल्कि मृज्षतः उसे 
यथार्थ-विमुख भीरुता भी समझा जायगा | की 


३! 


साहित्य की इस उह श्यमूलकता ( ॥९00०॥60प087698 ) के 
सम्बन्ध में अनेक व्यक्तियों के मन में एक अ्रमपूर्ण धारणा 
फैली हुई है। उनका विश्वास है कि उदृश्यमूलक होने से ही 
कला और साहित्य से यथाथ कलातत्व और साहित्य त्व गायत्र 
हो जाते हैं और वह केवल सामयिक प्रचार में परिणत हो कर 
पस' ओर आनन्दहीन हो उठता है। आपाततः ३हृेश्यम तक 
साहित्य की नी“रसता” और कल्लागत आनन्दसृष्टि को अ्रक्ष ता 
की चचा न कर बिचार किया जाय कि साहित्य के साथ उहद श्य- 
मूलकता का यथार्थ में कोई मोज्षिक विरोध है अथव नहीं। 
जीवन मलतः क्रियात्मक है और क्रियात्मक जीवन से ही 
ममुष्य के मन सें नाना भाव-भावना ओर अनभतियों की 
उत्पत्ति होती है श्रोर समाज मानस तथा व्यक्ति मानस में 
रागात्मक जीवन की सृष्टि होती है। मानवांय क्रियमात्र 
उहेश्यमूलक है, और इन उद्देश्यमज्ञक क्रियाओं के साथ 
विभिन्न देश काज्न में विभिन्न प्रकार की राग-बिरागात्मक 
अनभतियाँ भी होती हैं। अगर साहित्य मनष्य के इस 
रागात्मक जीवन का प्रतिफलन हो वो उस साहित्य में रागा- 
त्मक जीवन की अन्तनिदित रहृश्यमूलकता की अभिव्यक्ति भी 
झवश्य ही होगी हमारे जीवन में जो भाव और अनभांतयाँ 
झत्यंव अंगभीर हैं, उनके पीछे जो रद्द श्य हैं दे भी वैसे ही 
अंगभीर भोर ज्ञीण होंगे। किन्तु जो हें श्य अर्थात्‌ जीवना- 
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दृ्श हमारी सत्ता की गहराई से उद्भत हैं उनके साथ सम्बन्धित 
भाव और अनुभतियां भी वैसा ही गहरी और प्रबल आदवेगयुक्त 
होने को बाध्य हैं। इसीलिए गंभीर ओर बिराट जीबनादश 
को बजित कर कभी भी गंभीर और हृदयालोड़नकारी साहित्य 
की सृष्टि नहीं हो सकती | दुनियाँ में जो साहित्यिक कृतियाँ 
झाज भी श्रष्ठ मानी जाती हैं, उनकी परीक्षा करने पर हमें 
सवत्न साहित्य को इस उदृश्यमूलकता का परिचय श्राप्त हो सकता 
है। एव्ेनी आल्माजोब की इस बात को मान ने में आपत्ति 
नहीं है कि “ऐसा कोई भी साहित्य नहीं है जो उद्दश्यमुलक न 
हो | सारा आधुनिक साहित्य उद्श्यमलक है। कोई साहित्यिक 
उदृश्यवादी है अथवा नहीं सबाल यह नहीं है, वरन यह दे 
कि किन छहृश्यों का वह अनुसरण कर रहा है। आधुनिक 
साहित्य में उद्देयमलक कला के प्रतिपक्ष प्रें वे हैं जो उन सब 
समस्याओं से दूर रहते हैं जो हमारे विज्ुव्ध जगत्‌ के मन पर 
धधिकार किये हुए हैं। आज लाखों मनष्य भोजन चाहते हैं 
काम चाहते हैं ओर जिन परिस्थितियों में वे सुन्दर को देख कर 
आनन्द प्राप्त कर सके ऐसी परिस्थितियों फी कामना करते दे, 
उन के भाग्य के सम्बन्ध सें ये लोग उदासीन हें ।”" 
वतप्रान समय में इसी लिए इन आज्नोचकों की दृष्टि में बे 
सभी साहित्यिक रचनाएं 'उद्द श्यमलकः-- अतः निकृष्ट और 
साहित्य कहलाने के अयोग्य मानी जाती हैं, जिन्हों ने समाज के 
शोषित, दलित दुबज़ों के भाव और भावनाओं को रूपायित 
करने में आत्मनियोग किया है। बे इस प्रकार के साह्वित्य को 
प्रोपेगेर्डा? ( प्रचार ) कहकर साहित्य के क्षेत्र से निराल्ष देना 


१ “हंस” ( अप्रेल १ ४८ ) में एक्जेनी आल्माजोव का “साहित्य में 
उद्दश्यवाद' निबन्ध देखिये । 
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चाहते हैं। किन्तु किसी विशेष. समालोचक के द्वारा उचश्चारित 
दंडादेश द्वी साहित्य का चरम दंडादेश नद्दीं है; साहित्य के एक- 
मात्र विचारक वही लोग हैं जिनके लिए साहित्य रचा जाता है | 
और उदृश्यमुलक होने के कारण यद्द भी मान लेना पढ़ता है कि 
साहित्यमात्र श्रेणीविभक्त समाज के समग्र जीवन को प्रतिफलित 
करनेपर भी सभी श्रेणियों के जीवनादश का समर्थन नहीं करता, 
नहीं कर सकता | चेतन अथवा अवचेतन रूप में साहित्यमाश्र 
ही किसी न किसी श्रेणी के भावभावना और आदश को 
प्राधान्य देने के लिए बाध्य होता है। इसी लिए साहित्य का 
सावेजनीन आवेदन ( 870०8 ) मूलतः एक काल्पनिक व्यापार 
मात्र है । 


हम जानते हैं कि साहित्य के सावेजनोन आवेदन के विरुद्ध 
इस वक्ति को सुनते दी अनेकों का मन बिलकुल विरुद्ध न भी 
हो तो भी कुछ विचलित अवश्य द्वो उठेगा। बे पूछेंगे |क तो 
क्या प्राचीन समय का साहित्य, आज के मनुष्य का भी जो 
आनन्द देता दे वह मिथ्या है ! यह तो सच दो ही नहीं सकता । 
सोफोक्की स, शेक्सपियर, कालिदास, दहोमर, बाल्मीकि का साहित्य 
इसी सत्य का निस्संशय प्रमाण है कि साहित्य का स्थायी मूल्य 
है, उसका एक विश्वजनीन आवेदन है; साहित्य यदि श्रेणीगत 
दोता तो साहित्य का यह जो यग-युगव्यापी आवेदन-सामथ्य है, 
बह संभव न द्वोता। प्रतिपक्ष की यह आपत्ति आलोचना के 
योग्य है। . । 


प्रथमतः हजारों वर्ष पूथे के साहित्य के आवेदन-सांसथ्ये के 
स्वरूप को समझने के लिए हमें फिर मानवं-समाज और संस्कृति 
सम्पन्धी विषय पर दृष्टि ढाजञना चाहिये। श्सके पहले चरम! 
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झोर शाश्वत” सत्य के सम्बन्ध में एगेल्स ने जो आलोचना की 
है ढसे भी स्मरण रखना चाहिये | 
मानवीय ज्ञान के विभिन्न क्षेत्र के बारे में आलोचना कर 
एगेल्स इस सिद्धांत पर पहुँचे कि चरम” और 'शाश्वतः कुछ 
भी नहीं है । मनुष्य के ज्ञान प्राप्त करने की शक्ति को सम्भाव्यता 
की दृष्टि से असीम मानने पर भी, वास्तविक क्षेत्र में व्यक्तिगत 
रूप से बोद्धिक शक्ति के सीमित होने के कारण और बह भी 
बाह्य परिस्थितियों के कारण सीमित होने से मानवीय ज्ञान 
किसी भी ऐतिट्टासिक मुहूर्त में चरम और सम्पूर्ण नहीं दो 
सकता; यह ज्ञान पुरुषानुक्रमक रूप में अन्तद्दीन प्रगति के पथ 
अग्रसर हो सकता हैं. बस इतना ही | इसीजलिए सानबीय क्षान 
में शाश्वत ओर अप रबतेनीय सत्य का उपलब्ध होना असंभव 
है | मानव ज्ञान की प्रगति पूणता की ओर होने पर भो यह 
ज्ञान ऐतिहासिक बिकास के द्वारा क्रमशः पूणता को प्राप्त हो रद्दा 
है | मानवीय-विज्ञान का जो विभाग मानव जीवन की नाना 
दशा और सामाजिक सम्पर्क, आइन-कानून और शासनतंत्र के 
नाना रूप ओर धम-दशन, कला-साहित्य आदि की आलोचना 
करता है उन क्षेत्रों में चरम और शाश्वत सत्य का उल्लेख करते 
हुए ए'गेल्स ने स्पष्ट कहा है कि इन क्षेत्रों मे विशुद्ध अपरिवतेनीय 
सत्य का आविष्कार करने की चेष्टा को निष्फत् दी कट्दा जा 
सकता है। 
गितिहासिक अविकसित भ्रेणीद्दीन मानव-समाज की बात 
छोड़ देने पर दम देखते हैं कि मानव-समाज श्रणीविरोध के द्वारा 
ऐतिहासिक हन्हबाद के नियमानुसार क्रमशः भागे की -भोर 
विकसित द्वोता हुआ भ्रुणीदीन साम्यवादी समाज निमाण की भोर 
| 856 9४छऋए३ 9 38५-38,80 20 
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बढ़ता जा रहा है। अतएव अब तक मनुष्य-समाज के इतिहास 
को हम भ्रणीविभक्त समाज का इतिहास कद सकते हैं। इसीलिए 
श्ाजतक मानव समाज के किसी भी ऐतिहासिक स्तर को हम 
क्यों न लें, श्रेणीगत समाज-विन्यास के अलावा और कुछ भी 
नज़र नहीं शआता। श्रेणी-शासित समाज की संस्कृति भी 
सीलिए श्रणीगत संस्कृति के अलावा और कुछ भी नहीं हो 
सकी । धमम, कला, साहित्य, दशेन, कानून सभी में श्रेणी विशेष 
का जीवनादश द्वी प्रतिफलित हुआ है और श्रेणीगत प्रभुता के 
कारण उसी आदश को समग्र समाज के आदश के रूप में 
उपस्थापित क्रिया गया है तथा समान्यरूप में उसी को समग्र 
समाज-मानस में संचारित भी किया है। श्रणीविशेष की प्रभुता 
का अन्त कर बिगत इतिहास कभी भी श्रेणियों का अन्त नहीं 
कर सका और इसी कारण--एक श्रेणी के स्थान पर दूसरी 
श्रेणी का प्रभुत्व कायम होने के कारण-श्रेणीविभाजन और 
व्यक्तिगत सम्पत्ति की भीति अपरिवर्तित रहने से मानव सम्पर्को 
में कोई भी मौलिक परिवतंन नहीं हुआ । और इसीलिए श्रेणी- 
विभक्त मानब-समाज के मोलिक मानस-गठन में, उसके मनन 
ओऔर अनुभूति के स्वरूप में कोई भी मोल्लिक परिषतेन नहीं 
हुआ | समाज-मानस में रागात्मक जीवन का कोई भी परिवतंन 
न होकर, यह रागात्मक जीवन क्र-शः और भी विकसित झोर' 
समृद्ध होता आया है। रागार्मक जीवन की क्रमाभिव्यक्ति 
अविस्छिशन्न होने के कारण ही प्राचीन कला ओर साहित्य का 
आवेदन आंज भी असंभव नहीं हुआ 
यहाँ पर कोई-कोई यह कह सकते हैं कि अगर किसी भावी 
काल में समाज में श्रेणी विद्दीम संम्यंवादी सामाजिक सीषन 
की पूरी तौर से प्रतिष्ठा हो ज्ञाय तो , भ्रशीषिभक्त- समाज की 
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कल्ला, साहित्य, . संस्कृति का कोई भी मल्य ओर आवेदन नहीं 
रहेगा । इस आशंका के पीछे आंशिक सत्य हो सकता है किन्तु 
मलत: यह आशंका अ्ान्त प्रतीत होती है। मानव समाज सें 
नेतिकता के क्रविकास के सम्बन्ध में एगेल्स ने जो विवेचना की 
है उससे सांस्कृतिक जीबन के अन्य क्षेत्रों के सम्बन्ध में भी एक 
साधारण धिद्धान्त का आभास मिल सकता है। 


ए'गेल्स कद्दते हें कि “शआाजतक समाज ने श्रेणीविरोध के 
अन्दर ही संचरण किया है इसलिए नेतिकता सदा श्रेणीगत 
नेतिकता थी । इस नेतिकता ने शासकवर्ग के स्वार्थ और भ्रभुत्व 
को न्‍्यायसंगत कहकर उसका समथंन किया है, अ्रथवा ब्यों.ही 
दलित श्रेणी पर्याप्त प्रबल हो उठी है त्योंही इस नेतिकता ने उस 
प्रभुत्व के विरुद्ध विद्रोह का और दलितों के भावी स्वार्थों का 
प्रतिनिधित्व किया है। इस प्रणाली से मोटे तौर पर, मानवीय 
ज्ञान के धन्य सभी क्षेत्रों की तरह नेतिकता के क्षेत्र में भी उन्नति 
हुई है, इसमें सन्देह्द नहीं | किन्तु हम लोगों ने अभीतक श्रेणीगत 
सैतिकता को श्रतिक्रम नहीं किया । जो यथाथ मानबीय नेतिकता 
श्रेणी विरोधों को और चिंतन के ऊपर उनके जो प्रभाव हें उनको 
अतिक्रम करती हे, वह केवल समाज के उसी स्तर में दी संभव 
है जहाँ श्रेणीविरोध केवल परास्त हद्वी नहीं हुआ है, बल्कि 
उयवद्दयारिक जीवन में भी विस्मृत हो गया है ।”' 
यथार्थ मानवीय नैतिकता केवल श्रणीद्दीन समाज में ही सम्भव 
होने पर भी, श्रेणी बिक्त समाज के अन्दर से ही नेतिकता का 
क्रमविकास ओर उन्नति होती है, एगेल्स इस बात को सानते 
हैं| भतएब इस नतिकता के श्रेणीगत होने के काश्ण विकृत 
द्ोने पर भी उसके अन्दर भ्रणीविद्दीन समाज की यथार्थ मान- 
है &ैएा ना 9, 4. 
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बीय नेतकता का बीज निहित रहता है और श्रेणीहीन समाज 
के स्तर में यह बीज अपने यथाथ और पूर्ण विकास को प्राप्त 
होता है, एगेल्स का यही वक्तव्य है। अर्थात्‌ भ्रणीगत होने पर 
भी नाना विकृतियों के बीच से होकर नेतिकता क्रमश: अग्रसर 
होकर अन्त में श्रणीहदीन समाज में पूण विकसित होगी, यही 
एगेल्स का सिद्धान्त है। श्रेणीगत संस्कृति के विकास केक्षेत्र में 
भी इसी युक्ति का प्रयोग कर हम यह कह सकते देँ कि श्रेणातग 
संस्कृति के बीच से होकर यथाथ मानवता ( र्नप7७॥7757 ) का 
आदश क्रमश: विश्वजनीनता की ओर अग्रसर हो चला दे और 
श्रेणीही न अथोत्‌ एक श्रेणी क द्वारा अन्य श्रेणी के शोषणों से 
मुक्त समाज में इस मानवता का आदुश अपने परिपूण्ण बिकास 
की प्रतीक्षा कर रहा है। 

श्रेणी विभक्त समाज के अन्द्र से होकर श्रेणीह्दीन समाज 
की ओर भनष्य को अग्रगति की एक श्रखंड, अविच्छिन्न धारा 
है | इस अग्नगति के द्वारा मानवीय सत्य नाना प्रकार की बिक्ृ- 
तियों के बावजूद क्रमशः विकसित हो पूरण्णंतर हो रहा है। 
इसीलिए प्राचीन साहित्य के अन्दर मनष्य अपने मानवीय सत्य 
को देख पाता है। यूनानी कल्ला और महाकाव्य के स्थायी आवेदन 
के सम्बन्ध में माकस ने प्रश्न उठाकर जो उत्तर दिया है वह उल्ले- 
खनीय है। बह कहते हैं कि “यूनानी कन्ना और महाकाव्य सामा 
जिक बिवतंन के विशेष-विशेष रूपों के साथ जड़ित हैं, यह समझना 
कंठिन नहीं है। ये सब अभमीतक हमारे लिए रस बोध के उत्स क्यों 
हैं और किसी-किसी की दृष्टि से अप्राप्य मानदंड और आदशे 
तक क्यों हैं, यही समझना कठिन है ।”” इस प्रश्न का उत्तर 
माक्स ने परोक्ष रूप में प्रश्न के द्वारा ही दिया है। वे कहते हैं 
कि “मनष्य झगर बचकाना न हो जाय तो बह फिर शिशु नहीं 
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बन संकता | किन्तु क्या इसीलिए वह शिशु के अकृत्रिम भावों 
का उपभोग नहीं करता ?........जिस अवस्था में मानव-जाति के 
शेशव ने अपने सबसे सुन्दर विकास को प्राप्त किया वह एक ऐसे 
युग के रूप में अपने चिरन्तन जादू क्‍यों न फैलाये, जो फिर 
कभी लौट नहीं सकता १” 

किन्तु जो लोग शाश्वतबादी हैं वे ऐतिहासिक गति के द्वारा 
मानवता के आदश की पूर्णता की संभावना को नहीं मानते | 
उन लोगों की राय में मनुष्य के अन्तनिद्दित मानवता का एक 
चिरन्तन, नित्य शुद्ध रूप है ओर किसी भी काल के अन्‍्तंदृष्टि- 
सम्पन्न यथाथवादी कलाकार और साहित्यिक के लिए उस रूप- 
की उपलब्धि होना संभव है | उस नित्य मानवता का कोई विब- 
तंन, विकास नहीं है। इसीलिए उनकी राय में किसी भी काल 
के, किसी भी श्रेणी के मनुष्य में मानव के उस मानवीय सत्य- 
को उद्घाटित कर द्खाना सभव दे । उनके विचार में मानवाय 
सत्य एक नित्य अपरिवतनाय सत्य है । और इसी से यह सभी 
कालों के मनुष्यों में विराजमान दे ओर सभी युगों के साहि- 
त्यिकों ने इस सत्य को अनावृत करके दिखाया है। इसी कारण 
साहित्य का आवेदन भी चिरन्तन द्वोकर रद्दा है । इस सिद्धान्त 
का अनुसरण करते हुए फ्रांसोआ मोरियाक जेसे शक्तिशाली 
लेखक भी अपने “ओपन्यासिक और उनके पात्रपात्रीः नामक 
लेख में कट्दते दें कि “जो परिवेश अच्छी तरद्द मालूम नहीं है, 
उसका जबरदस्ती बणुन क्‍यों किया जाय ? असल में यह अधिक 
मदत्वपूर नहीं हे कि किसी 'डचेज? को उपस्थित छिया जा रहा 
है अथवा किसी वित्ततती मद्दित्रा को अथवा किसी नौछूरानी 
को, बल्कि असल बात तो यह है कि मानवीय सत्य पर पहुँचना 
 पफक्फब घाव इस गा, 
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है'"*'*'जिस सत्य को प्राप्त करना है वह एक अ्रन्तःसलिज्ला नदी 
की तरह है। उसे एक फेशन बाली अभिज्ञात महिला के जीवन 
की ऊपरी सतह पर लाया जा सकता है, और ठीक ऐसे ही 
दारिद्रय से पीड़ित एक नारी के जीबन की ऊपरी सतह पर भी | 
प्रत्येक व्यक्ति बद्दीं पर खोदता है जहाँ पर वह है, जहाँ उसने 
झपना जीवन बिताया है ।”' 

लेखक जिस सामाजिक परिवेश में परिपुष्ट एवं परिवर्धित 
होता है, उसी जीबन से सम्बन्धित अनुभवों को बह यथार्थ 
वास्तविकता के साथ साहित्य में रूपायित कर सकता है, इससे 
कोई भी इन्कार नहीं कर सकता | किन्तु केवल अपने सामाजिक 
अनुभवों को साहित्य मे रूपायित करने से ही प्रत्येक लेखक का 
कतंव्य समाप्त हो जाता है, यह मार्क्सीय दृष्टि से समर्थन के 
योग्य नहीं है । समाज के किसी भी स्तर के ज्ञीवन को व्यक्त कर 
मैंने मानवीय सत्य को रूपायित किया यद्द कट्दकर कोई भी 
माक्सवादी सादित्यिक ठृप्त नहीं हो सकता। किसी भी काल में, 
विशेष कर वतमान काल मे, जबकि समाज में श्रेणी बिरोध 
तीघ्रतम द्ोकर श्रन्तिम संघर्ष के लिए दो श्रेणियों में--धनिक 
शोर सबहद्ारा वर्गों में--केन्द्रित दो गया है, उच समय किसी 
भी श्रेणी के जावन-चित्रण के द्वारा अथवा किसी भी बर्ग के 
भाव कल्पना-जगत्‌ को रूपायित कर समाज्ञ की वैसविक अभि- 
व्यक्ति में सद्दायक द्वोना असंभव दै। शाश्वतवादी की तरह बे 
इस बात पर विश्वास नहीं कर सकते कि प्रशयेक मनुष्य के अन्दर 
नित्य अपरिबतनीय मानवता विराजमान है । प्रत्येक युग में 
समाज के किसी भी बगे के अन्द्र मानवता का विकास द्वोता है 
.. ९ [दब्बाण6 ० पाल एा8ए०एशा ७९ र08०' (शा४पप ९ 
७ १8०)9 : । हद आर 
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यह बात सद्दी नहीं है । प्रत्येक युग की प्रगतिशीज भावना- 
कल्पनाएं जिस विशेष बर्ग का आश्रय लेकर विकापोन्मुख होती 
हैं उस श्रेणी के जीवन को रूपायित करना ही प्रगतिशील 
साहित्यिक का कतंव्य हो जाता है। 

बतंमान युग में बुजुआ समाज-जीवन ह्ासोन्मुख होने के 
कारण विकृति ही उसका वतंमान यथाथ स्वरूप है । अतः इस 
समाज के वास्तव-चित्रण के द्वारा एक साहित्यिक केवल जीवन 
का ध्वंसरूप अर्थात्‌ मृत्यु. निराशा ओर विषाद के रूप को दी 
जीवन-सत्य के रूप में उपस्थित कर सकता है। बुजुआा समाज 
में, इस ऐतिहासिक युगसंधि में मानवता की चरम विकृति 
हुई है। इतिहास के पूवंबर्ती बिकास के स्तरों में श्रेणीगत 
बविकृततियों के होते हुए भी जिस मानवता की आंशिक स्वीक्षति 
थी आज वह भी निःशेष हो गयी। कम्युनिस्ट मेनिफेस्टो की 
भाषा में, “आधुनिक पूंजीवादी श्रेणी ने मनुष्य के साथ मनुष्य 
के नग्न आत्मस्वार्थ के अलावा, हृदयहीन नकद श्रदा? के 
बन्धन के अत्नावा ओर कोई भी बन्धन बाकी नहीं रखा 
है |. .....पूंजीवादी श्रेणी ने डाक्टर, वकील, पुरोहित, कवि 
वैज्ञानिक को अपने वेतन-भोक्ता श्रमिकों में परिणत कर दिया 
है। पूजीवादी श्रशी ने परिवार के ऊपर से उसकी भावुकता 
के अवगुण्ठन को छिन्न कर दिया है और पारिवारिक सम्पक 
को एक आर्थिक सम्पक में परिवर्तित ऋर दिया है । 

दूसरी ओर इस पाशबिक शोषण के और उत्पादनपद्धति के 
बिकास के फल्लस्परूप सवह्दारा श्रेणी के द्वारा समाज की वैक्षविक 
प्रगति भावी नवसमाज के निर्माण की ओर आगे बढ़ने लगती 
है। इसलिए समाज की अग्रगगात के नायक संबंदारा लोग द्वोते हैं । 
तीत्र संघर्ष के बीच से ये ,सबहारा लोग शोषण से मुक्त यथार्थ: 


साक्संबाद और साहित्य १६१ 


मानवीय सम्पक की और यथार्थ मानबता की प्रतिष्ठा के लिए 
सक्रिय दो उठते हैं । इसी कारण इस युग के प्रगतिशील साहि- 
त्यिक को मानवीय सत्य के अग्रगतिशीज् रूप को दिखाने के 
लिए उस सर्वेद्ारा के जीबन की ओर द्वी दृष्टिपात करना पढ़ता 
है। जहाँ है वहीं पर रह कर किसी भी जीवन स्तर को खोदने 
से दी अन्तःसकल्िला मानवता की खोतवरिबनी नदीं निकल 
सकती । 


इसी कारण वतंमान समय के मध्यमवर्गी लेखक सम्प्र. 
दाय की प्रगतिशील साहित्य-साधना अत्यन्त कठिन और 
संकटपूण द्वो उठी दै। बहुत से मध्यमवर्गी लेखक पूंजीवादी 
श्रेणी के दासत्व में फंसने के कारण और उद्चवर्ग के साथ 
आत्मीयकरण (0९॥४॥0०४४07 ) के कारण तथा उसी श्रणी के 
जीवना श के द्वारा आच्छन्न होने से समाज के सबंेदारा के 
जीवन के साथ घनिष्ठरूप से युक्त नहीं द्वोने पा रहे हैं । इसीलिए 
जनमें से अनेक फ्रांसोशझआ मोरियाक की तरह शाश्वत मानवता- 
बादकी आराड़ में आश्रय लेकर ज्ञात अथवा अज्ञात रूप से आत्म- 
बव्चना में लिप्त हुये हैं और कोई कोई तो सबहारा के जीवन 
के साथ यथाथ मार्मिक आत्मीयता स्थापित करने में असमर्थ 
होकर केवल टस जीवन का एक प्राणद्दीन रूप अंकित करने 
का प्रयास कर रहे हें। बौद्धिक आग्रह द्वोते हुए भी सबहवारा 
के जीवन के साथ घनिष्ठ योग के द्वारा उनके रागात्मक जीवन 
में कोई रूपान्तर न होने से, उनकी प्रगतिशील रचनाएं यथार्थ 
कल्तापूण साहित्य नहीं इोने पा रद्दी दे । इनके प्रयास प्रशंसनीय 
होने पर भी साहित्यिक दृष्टि से इनकी झृतियाँ ग्रथाथ प्राणपूर 
बासरतविकता को प्राप्त न होने से पाठक के हृदय को द्रवित ओर 
रखसय कर उनके अन्द्र प्रदर्शित जीवनादश की ओर यात्रा. 
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करने की भेरणा को जाप्रत नहीं कर सकती। इस प्रकार का 
सहेश्य-मूलक साहित्य, प्रशंशनीय उदृश्य के बावजूद “प्रचार! 
मात्र है, साहित्य नहीं। केवल किसी मत और आदशे का 
प्रचार ही साहित्य नहीं है, एगेल्स द्वारा मागरेट हाकनेस को 
ऋोौर मिना काउटरकी को ( नवम्बर २६, १८८४ ) लिखित पत्रों में 
स्पष्ट भाषा में यद्दी व्यक्त किया गया है। उन्होंने लिखा है कि 
४्ह्स ज़मन जिसे “टेण्डेरोमन! ( 3670 6४2/0787 ) कहते हैं, 
प्रन्थकार के सामाजिक ओर राजनीतिक मतों को महिमान्वित 
करने के उदृश्य से उस प्रकार का विशुद्ध समाजवादी उपन्यास 
आप ने नहीं लिखा | इसलिए में आप को दोषी नहीं कर रहा हूँ । 
मेरे वक्तव्य का उहृश्य बिल्कुल यह नहीं है| लेखक का मतांमत 
जितना छिपा रहे कला की दृष्टि से वह उतना ही अच्छा है । 
मैं ज्िस वास्तविकता की ओर इशारा कर रहद्दा हूँ, वद्द लेखक के 
मतामत की उपेक्षा कर के भी निकल आ सकती है |? "कस 
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इस प्रकार के कृत्रिम साहित्य को लक्ष्य कर ही रवीन्द्रनाथ ने 

कहा था-- 
“ज्ञीबन में जीवन का संयोजन 
न होने से कृत्रिम पण्य से संगीत का सौदा व्यथ दो 
जाता है| 
किसान के जीवन में शरीक है जो, 

. वाक्य और कर्म से जिसने आत्मीयता का अजन किया है, 

जो जमीन के नजदीक है 
उस कवि की वाणी के लिए मैं कान ज्गाए हूँ । 
साहित्य के श्राननद्‌-भोज में 
मैं जो नहीं दे सकता, नित्य में उसी की तलाश में रहता हूँ। 
वह सत्य हो, 
केवल भंगिमा के द्वारा आँखों को प्रतारित न करे । 
यथार्थ मूल्य को न देकर साहित्य की ख्याति को चुराना 
अच्छा नहीं, अच्छा नहीं ! यह शोकिनी मजदूरों नकली दै।* 


.. श्ए्शा जप0ए एव6४008 जो।ध९  6 कग्ाए.शरमं25 र्ण 
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प्रगतिशील साहित्यिकों का क्रान्तिकारी उत्तरदायित्व है 
इसीलिए उन्हें प्रगतिशील श्रेणी के अन्दर ही मानवसत्य को 
अनुसंधान करना पड़ता है | फ्रांसोआ मोरियाक की तरह किसी 
भी श्रेणी में मानवसत्य को हूं ढ़ने का मोह उनके मन में नहीं 
रह सकता | इसीलिए प्रगतिशाल लेखक, विशेषतः माक्सवादी 
लेखक कभी भी अपनी अ्रेणीगत प्रकृति को भूलकर श्रेणी निरपेक्ष 
साहित्य को सृष्टि करने की कल्पना नहीं कर सकते और किसी 
भी लेखक के लिए श्रेणी निरपेक्ष होना संभव है, यह भी विश्वास 
नहीं करते | फ्रांसोआ मोरियाक ने शाश्वत मानवसत्य के नाम 
पर साहित्यिक को श्रेणी-निरपेक्ष करने को माँग की है। आपकी 
राय में ज्ञानी और मूख, श्रमिक और लेखक, फेशनेबल अभि- 
जात महिला, श्रमिक नारी ओर हर प्रकार के नारियों के ऊपर 
हमारे तुच्छ दैनन्दिन कम जिन विक्ृतियों को लादते हैं, ल्न्हें 
झतिक्रम कर वह सत्ता स्पन्दित हो रही है, जो प्रत्येक युग में, 
सभी समय एक ही प्रकार रहती है | यह सत्ता दुःख को भोगती 
है, त्याग करती है, विद्वेष का अनुभव करती है, खून करती है 
झाथवा अपने को बलि देती है।' हमारे देश के रसबादी 
साहित्यिक भी इसी प्रकार बातें करते हैं। उनकी राय में रस- 
सृष्टि दी साहित्य का मोतिक लद्ष्य हे भोर यह रस नित्य और 
'अलोकिक! है। इसलिए रस-साहित्यिक समाज के किसी भ्रेणी- 
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बिशेष के जीवनादश के प्रति आनुरक्ति अथवा आंनुगत्य को 
स्वीकार करना आवश्यक नहीं समझते; वह भी भोरियाक्त के 
भानव सत्य” को तरह जीवन के किसी भी स्तर को खोदकर 
उसमें से रस की फलल्‍्गु धारा को प्रवाहित करना अपना क्तेव्य 
समभते दे । इसके फलस्वरूप श्रणी-निरपेक्षता की घोषणा के 
बावजूद रसवादी साहित्यिक रसर्ृष्टि के नाम पर अपनी-अपनी 
श्रेणी के प्रति अनुगत्य को ही ज्ञात अथवा आज्ञात रूप से ज्यक्त 
करते जाते हैं, यद्द भी आज़ भत्यन्त स्पष्ट है। इसी से बहुत से 
रसबादी साहित्यिक आज समाज के ध्वंसोन्मुख और प्रतिक्रिया- 
शील श्रणी के जीवन को दी अपना आश्रय बनाने पर वाध्य 
हुए हैं और हासोन्मुख (00080०70) साहित्य को सृष्टि करते 
जा रहे हैं । किसी-किसी प्रगतिशील समालोचक ने इसी कारण 
से साहित्य मे रसवाद को प्रतिक्रियावादी सिद्धान्त बतकाया है । 
रसबाद भारतीय आलंकारिकों का एक प्राचीन सिद्धान्त है| 
सरासर प्रतिक्रियावादी कहकर इस रसवाद का वजन 
करने के पहले इस विषय पर अच्छी तरद्द विचार करने की 
थावश्यकता है | 


साहित्यिक और कलाकार का मानस-जीवन उनके सामा- 
जिक जावन से ही उद्भत द्ोता है ओर साहित्य में इसी मानस- 
जीवन के भाव और भअनुभूतियाँ दी बण, छुन्द और भाषा में 
अभिव्यक्त होते हैं । फलतः साहित्यिक और कलाकार को काम 
मानस-जीवन का प्रतिफलन अथवा रूपायन है। प्रत्येक व्यक्ति 
सपने मानस-जीवन को ही अर्थात्‌ इंस विश्व प्रकृति और 
मानव सभाज की जो प्रतिकृृति उनके मानस में प्रतिफलित हुई 
है, केवल उसी को रूपायित कर सकता दहै। इसलिए छिस्री- 
किसी की राय में, साहित्यिक को ऐकसान्न कतेथ्य अपमें जेनुभव 
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को अभिव्यक्त करना है | फलत: साहित्यिक और कलाकार की 
समस्या विषय वस्तु ( (०॥४०४॥ ) की समस्‍या नहीं है, समस्या 
झभिव्यक्ति अथवा रूपायन ( 7०8] ९५४७7"८९४५500 ) की 
हे । विषयवस्तु के भ्रति उदासीनता और अभिव्यक्ति के गुरुत्व 
पर जोर देने की यह जो प्रवृत्ति है, इसके कारण के बारे में पीछे 
आलोचना की जायगी; द्वासोन्मुख साहित्य का यद्दी एक प्रधान 
लक्षण हो गया है । 

लेकिन “भाव पेते चाय रूपेर माममारे अंग” ( भाव रूप में 
शरीर धारण करना चाद्दता है )- रबीन्द्रनाथ के शब्दों में--यह 
जो कला और साहित्य की मौलिक प्रेरणा की बात व्यक्त हुई है, 
इसे अरस्वीकार नहीं किया जा सकता। यह अभिव्यक्ति एक 
दुरूह साधना का फल है-भाषा के हारा, शब्दों के विशेष 
समावेश के द्वारा हृदय के भाव और कल्पना को यथाथ रूप में 
दूसरों के मन में संचारित करना दी इस साधना का लक्ष्य है । 
इसौलिए हमारे देश के प्राचीन आलंकारिक इस शब्द-चयन 
झोर शब्द-समावेश के कौशल की आलोचना में इतने अधिक 
तत्पर थे । संस्कृत-साहित्य में केवल काव्य और नाटक--इन दो 
साहित्य रूपों का विकास होने से इन्हीं के बारे में श्राल्नोचना की 
गयी है। प्राचीन साहित्य में कद्दानी का एकान्त अभाव न होने 
पर भी कटष्टानी को आलंझारिकों ने आलोचना का विषय नहीं 
बनाया | आलंकारिकों में भरत सर्वश्राचीन दें भौर भरत के 
नाटथसूत्र का रचना-काल तीसरी चौथी ईसवी अनुमान किया 
जाता है ।* नाटयपूत्र में रस-सम्बन्धी आलोचना दोने पर भी 
“ध्यनिकार और आनन्द-वद्धन के पूब॑वर्तों ( अर्थात्‌ आठवीं 
ओर नवीं शताब्दी के पहले के ) प्रायः सभी आजल्ंकारिकों ने 
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कांज्य के बारे में श्राल्षोचना की है “उन्होंने रस के संम्बन्ध में 
कोई विशेष आलोचना नहीं की" भरत के बाद के आलोचकों 
में केवल ध्वनिकार और आनन्द-वधेन ने ही पहले यह बात 
कही कि नाटय में जिस प्रकार रस का प्रयोजन है काव्य में भी 
उसी प्रकार रस का प्रयोजन है |” “शब्दार्थों सहिती काव्यम! 
(शब्द और श्थं का साहित्य भर्थात्‌ संगति ही 
काव्य है-भामह ) “ननु शब्दार्थों काव्यम्‌! ( शब्द ओर 
अझथ का मिलन ही काव्य है- रुद्रट ) 'तद॒दोषोौ शब्दार्थों ” 
( दोष-रहित शब्द और अथ ही काव्य है-मम्मट ) इत्यादि 
काव्य-लक्षण से ज्ञात होता दे कि हमारे देश के प्राचीन आलं- 
कारिकों ने शब्दन्समावेशा की रमणीयता को ही अर्थात्‌ अभि- 
व्यक्ति की आलोचना को द्वी काव्यातल्ोचना का प्रधान लक्ष्य 
बना लिया था ।* 

परन्तु रूपायन-कला की सूक्ष्म आलंकारिक आलोचना के 
अलावा हमारे प्राचीन साहित्य समालोचकों ने नाटथ और 
काठय की विषयवस्तु के बारे में भी आलोचना की है। बहुत्त 
पहले ही भरत ने यह स्वीकार कर लिया था कि नाटक का 
उदृश्य रस-सृष्टि करना है। अवश्य आठवीं, नवीं शताब्दी से 
ही ध्वनिकार और आनन्द-वर्धेन के अ।लंकारिक प्रन्थों में यह 
बात विशेष रूप से मानी जाने लगी कि काव्य का भी लक्ष्य 
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रस है ।" फलत: करीब एक हजार वर्षों से भारतीय आलंका- 
रिकों में रस-सष्टि ही काव्य का चरम लक्तंय स्वीकृत होता आया 
है। यहाँ पर हम संत्तेप में भारतीय रस-सिद्धान्त का परिचय 
आप्त करने की चेष्टा करंगे। 


१ काव्य विचार पृ० १४ 2 


रेरे 


(रस इति कः पदाथ: ९ रच्यते आस्वाग्रत्वात! रस बस्तु क्या 
है, बह आस्वादन-योग्य है--यह भरत की उक्ति है, रस-पिद्धान्त 
के सर्व प्रथम प्रवक्ता का कथन है। नाट्य ओर काव्य के प्रति 
मनुष्य का जो आकषण है उसके मूल में रसास्वादन की प्रवृत्ति 
काम करती है, यह मुख्य बात है। 'रस्यते आरवाद्यते ( सामा- 
जिकेः ) इति रसः।” नाट्य और काव्य में श्रोता अथवा दशक 
किसी वस्तु का आस्वाद कर तृप्त द्ोते हैं। उस आस्वादित 
बरतु को भी रस कट्दा जा सकता है। लेकिन मूलतः रस-बस्तु 
चित्त की एक विशेष अनुभूति अथवा प्रतीति के अ्रल्ावा और 
कुछ भी नहीं है। मधु को भी दम रस कह सकते हैं, किन्तु 


बस्तुतः जब तक किसी व्यक्ति के आस्वादन के द्वारा उसके चित्त 
में रसास्बादन नहीं होता, तब तक मधु के अन्दर रस के अनु- 
मान करने की विशेष कोई साथकता नहीं है। रसास्वादन एक 
मानस-क्रिया है, इस मानस-व्यापार के एक प्रास्त में आस्वा- 
दन-कारी व्यक्ति है और दूसरे प्रान्त में भारवाद वस्तु है। किन्तु 
रस-बस्तु के भ्रास्वादन के लिए व्यक्ति की रसना अर्थात्‌ आरवा- 
दन की शक्ति का,रहना अत्यन्त आषश्यक है। केवल रसाश्वादन 
ही नहीं, किसी भी प्रकार की श्रनुभूति के लिए केवत् बाह्य उप- 
करण का होना ही पर्याप्त नहीं है, झान्तरिक उपकरण के संयोग 
से ही अनुभूति म्यापार निष्पक्न हो सकता है। किसी व्यक्ति के 
मन में यदि भय का संरकार ही ने हो तो अंत्यंस्स भयोनर्क 
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दृश्य के सम्मुख भी उस व्यक्ति के मन में भय की अनुभूति 
जाग्रत नहीं दो सकती। झतः भय की अनुभूति के जाग्रत 
दोने के लिए जैसे कोई भयंकर दृश्य बाहरी कारण हे 
वैसे ही भय का चिक्त-संस्कार उसका भीतरी कारण है। 
किसी प्रकार की अनभति के मूल में एक बाहरी ओर 
एक भीतरी कारण का होना अनिवाय है; इन दोनों में से 
एक भी न होने पर अनुभूति की प्रतीति संभव नहीं है; फिर भी 
भीतरी कारण को ही प्राधान्य दिया जाता है। यह जो चित्त- 
संस्कार है, इसी को हमारे देश के आलंकारिकों ने भाव, बासना, 
चित्तवृत्ति, सम्बित्‌ नाम से अभिहित किया है ।' यह सब भाव 
अथवा चित्त-वृत्ति विशेष ही रसास्वादन का मूल उपकरण है। 
मनुष्य के मन में जितने प्रकार की अनुभतियाँ संभव हें, प्राचीन 
थआालंकारिकों ने उन्हें कई श्रेणियों में विभाजित किया है और 
उन्‍हें भाव नाम से अभिद्दित किया है। इन चित्तवृत्ति अथवा 
भावों में जो बहुल रूप में पाये जाते हैं, उन्हीं को स्थायी भाव 
कद्दते हैं ।* क्‍ 
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१ न जायते रसास्वादों बिना रत्यादि वासनाम--साहित्य दपण । 
चित्तवृत्ति विशेषा हि रसादयः | न च तदस्ति वस्तु किंश्वित्‌ यज्र 
चित्तवृत्ति विशेषमुपजनयति--आनन्दवर्धन । क्‍ क्‍ 
भावशब्देन चित्तवृत्ति विशेषा एवं विवत्धिता:---अमिनवगुत् |... 
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: 5.३ बहूनां चित्तवृत्तिर्पाणां भावानां मध्ये यस्य . बहुल रूप 
ययोपल्म्मते स स्थायी भावः--काव्यदपंश--प्रू० ११६. 
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मानवमन की रखानुभूति का आधार अथवा उपकरण 
स्वरूप यह जो चित्तसंस्कार, अथवा भाव” अथवा वासनाएं हैं 
इनके सामाजिक क्रमविकास अथवा रूपान्तर के सम्बन्ध में 
प्राचीन आलंकारिकों ने कोई विचार किया ऐसा मालूस नहीं 
होता । वास्तव जीवन में हमारी नाना अनुभूतियों के मूल* 
गत ये जो भाव हैं, जिन्हें अ्रग्न जी में ॥0: 000 और 80४ँ- 
77270 कट्ट सकते हे -वे सब सम्पर्कों से विच्छिन्न व्यापार नहीं 
हैं। भावमात्र का ही एक वास्तव कर्म-प्ररणा का पहलू ( 0098- 
४ंए९ ४8०८८) है और उस कम प्रेरणा के द्वारा ही भाव अपनी 
यथार्थ अभिप्रेत परिणति और साथेकता को भ्राप्त हो सकता है। 
' प्राचीन आलंकारिकों ने जिन भावों को स्वीकार किया है उन्हीं 
को लिया जाय । उनकी राय में प्रधानतः नौ भाव हैं ( अवश्य 
भरत ने केवल आठ भावों को दही स्वीकार क्रिया था )--रति, 
हास, शोक, कोघ, उत्साह, भय, जुगुप्सा, विस्मय और , निर्येद 
इन भावों से द्वी मनुष्य के मन में श्ृृंगार, द्वास्य, रौद्, वीर, 
भयानक, वीभत्स अदुभुत ओर शान्त--इन अनुभूतियों की 
उत्पत्ति होती है। नाट्य और काव्य में ये प्राकृत ( लौकिक ) 
अनुभूतियाँ ही किस प्रकार असाधारण रसानुभूति में परिणत 
होती हें उसको आलोचना बाद को की जायगी। आरम्भ में 
हमारा वक्तव्य यह है कि इन अनुभतियों पर विचार करने से 
हम देखते हैं कि ये अनुभूति-सात्र हो वास्तवसमाज के जीवन 
उ्यापार के साथ घनिष्ठ रूप सें सम्बन्धित हैं। किसी. भी अनु- 
भूति की यथाथता उसकी अभिव्यक्ति में होती है और जभी 
कोई अनुभूति प्रकटित द्वोती है तभी बह हमारे सामाजिक 
सम्प्को के द्वारा हमें कमे की ओर झनिवायतः प्रयृच्त, करती है । 
8  रसानुकूज्ञो भावों विकार/--स्सतरंगिनी ( भानुदक्त:) |. (४ 


१७२ माक्संचाद और साहित्य 


रस-गंगाधर प्रणेता जगन्नाथ ( १७ वीं शताब्दी ) कहते हैं कि 
हमारे चित्त में जो वासनाएँ चिरंतन स्थिर द्ोकर हैं वे ही 
स्थायी भाष हैं! यहाँ यह कह देना आवश्यक है कि वासनाओं 
को निराकार-रूप में कल्पना कर उनके लिए चिरन्तनत्व की 
माँग करना बिलकुल निरथक है| रति, भय . शोक आदि किसी 
भी भाव को लीजिए, इनकी कोई अमत सत्ता नहीं है। प्रत्येक 
स्रमाज के क्रम-विकास के साथ इन भावों का रूपानतर होता ज्ञा 
रहा है और इसलिए यथा अभिव्यक्ति के क्षेत्र में श्रनुभूति का 
श्वरूप भी परिवर्तित होता जा रहा है। रसतस्व की श्राल्ोचना 
में अलंकारिक लोगों ने मानवचित्त के भाव-समह के, फल्लत 
भावराशि से उत्पन्न अनुभूतियों के क्रविकास ओर उनके 
सामाजिक उत्तरदायित्व की बात पर बिल्कुल ध्यान नहीं 
दिया है । 

झालंकारिकों ने अनुभाव के सम्बन्ध में जिस प्रकार आलो- 
लना को है उससे यह बात ओर स्पष्ट हो जाती है। मानवमन 
में अनुभूति किस प्रकार उत्पन्न होती है उस विषय में आलंका- 
रिकों को स्वतन्त्र श्लालोचना करनी चाहिए थो; क्योंकि रस- 
बादों श्रालंकारिकों ने सामान्य लौकिक अनुभूति ओर “अश्रश्तौ 
किऋ' रसानुभूति में एक प्रकार के प्रभेद को स्वीकार किया है । 
पर ऐसा होने पर भी रसानुभूति की उत्पत्ति की जो मनस्तात्विक 
व्याख्या उन लोगों ने दी है उसी को यदि अन्य साधारण मान 
वीय प्राकृत अनुभूतियों को व्याख्या के रूप में भहृण किया जाय 
तो विशेष मल की सम्भावना नहीं है । 

भरत कद्दते हैं कि, “विभाषानुभावव्यभिचारिसंयोगाद्रस- 
निष्पत्ति” अर्थात्‌ विभाव, अनुभाव और व्यमिचारी भावों के 
संयोग से रस की निष्पत्ति होती है। इस छुृत्र की नाना प्रकार 
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के भाष्य कर परवर्ती पर्िडितों ने रखनिष्पत्ति के विभिन्न मतन 
बादों की स्थापना की है, ऐसा देखा जाता है। अस्तु, यहाँ पर 
हम 'अलौकिऋ-रस” ( जिसे काज्यानभूति अथवा 2&०४६॥०४० 
०7०५॥०07 कहा जा सकता है ) और “कौकिक-रस” ( जिसे 
साधारण अनुमूति अ्रथथा ४7700707 कद्दा जा सकता है ) इनः 
दोनों क्षेत्रों में भरत की उपरोक्त वक्ति का प्रयोग कर उसके बारे 
में आलोचना करने की चेष्टा करगे। साधारणतः जब हमारे 
मन में कोई प्रबल अनुभति उत्पन्न होती है तब उसके साथ ही 
कौर कुछ अन्य प्रकार को अनुभूतियाँ सामयिक रूप में उत्पन्न 
होती हैं | जब प्रत्येक अनुभूति के मल्त में एक-एक प्रकार के चिक्त 
संस्कार अथवा भाव के अस्तित्व को स्वीकार किया गया है, तो 
एक प्रबल मुख्य अनुभति के मत्नगत भाव के साथ ही साथ अन्य 
अप्रधान अनुभतियों के मल्गत भावों को भी स्वीकार करना 


ही पड़ता है। इन्हीं भावों को आलंकारिक परिभाषा में संचारी' 
अथवा व्यभिचारी कहा जाता है। प्रबलतम अनुभति के मत्न- 
मत भाव को स्थायी भाव कहते हैं । ये भाव आप ही से अन- 
भति के रूप में अभिव्यक्त नहीं होते; भाव को मौलिक कारण 
(?/७११5००४॥0 ४ ०४४७९) कह सकते हैं किन्तु उस नक कारण 
(050॥72 ०७।१७९) के बिना वह भाव कभी अलुभूति में परिशत 
नहीं हो सकता | इन उत्तजक कारणों में भी एक मुख्य उत्तेजक 
ओर अन्य सहकारी उत्तजक कारण होते हैं : आर्तंकारिक परि* 
भात्रा में इन्हीं को क्मशः आाखम्भन ओर उद्दीपन विभाव कहा 
गया है। अतः विभाव के द्वारा दी मनुष्य के अन्तर्निदित 
भाव विभावित भझर्थात्‌ अनुभूति के रूप में अभिव्यक्त 
होते हें; यह अन्तिम अनुभूति अलुभवकारी में. जिनके 

व्यापारों में प्रकटित होती हैं उन्हीं को अनुभाव नाम दिया:ग्यक 
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है। पर रसानुभूति के लिए अनुभवकारी का तटस्थ ( द्रष्टा ) रूप 
में रहना नितान्त आवश्यक है, व्यक्तिगत रूप से किसी अन- 
भूति के द्वारा अभिभूत होना रसानुभूति का एक प्रधान अन्त- 
राय है अभिनवगुप्त ने ऐसा बताया है।' इसीलिए रसानुभति के 
क्षिए अनुभाव-सम्बन्धी आलोचना सें केवल कुछ निष्क्रिय भावा- 
मिव्यक्तियों को दी श्रनभाव के रूप में स्वीकार किया गया है। 
किन्तु रसानभ॒ति के मुहूत में भले ही किसी अनुभूति की 
निष्क्रिय ( ।7883979 ) शअ्रभिव्यक्ति क्‍यों न हो. ये अ्रनभतियाँ ही 
फिर वास्तव जीवन सें सनुष्य को सामाजिक कर्म की प्रेरणा 
देती हैं । उस ओर हमारे आलंकारिकों की दृष्टि विशेष रूप से 
आाकृष्ट नहीं हुई ओर इसीलिए इस बात की घोषणा विशेष रूप 
से नहीं की गयी कि साहित्य का मुख्य लक्ष्य रसानभति के 
द्वारा आनन्द देना तो है सगर चूँकि साहित्य स्थायी रूप में 
मनष्य को अ्रनभूति के द्वारा प्ररित कर विशेष विशेष कर्मों में 
प्रवृत्त भी करता है इसलिए रसस॒ृष्टि के ज्षेत्र में साहित्यिक के 
खाम्राजिक उत्तरदायित्व की बात को कभी भुलाया नहीं ज्ञा 
सकंता:। फलतः अनभतिमात्र के अन्दर जो स्रामाजिक कमे- 
प्रवृत्ति अनिवायरूप से अनस्यृत ( 777)०0 ) है उस ओर 
विशेष ध्यान न देकर रखवादी साहित्यक ने अनभ ति-को: कम 
के दायित्व से मुक्त स्वयमूसम्पू्ं ( 8०॥-०००८७००० ) बस्तु 
समरककर उसी को जीवन की चरस साधना का विषय बना 
लिया दे ओर साहित्य को सामाजिक कतंज्य से मुक्त कर उसे 
अक्षोकिक' रस-साधना में नियुक्त किया है | 


१ निज सुखादिविवशी भावः--श्रमिनव भारती नाग्यशास्त्र टीका, 
अष्योय। . 
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यह रसवाद हमारे देश में केवल एक साहित्यिक मतबाद 
मात्र नहीं था बल्कि रस-सिद्धान्त के आधार पर उसने एक 
चरम भाववादी ( [068]900 ) जीवन-दर्शन को भी जन्म 
दिया था। आशा है कि यहाँ पर उस ओर सामान्य इंगित 
करना अ्रप्रासंगिक न होगा। भरत ने नाट्य-शासत्र में रस को 
ही नाटक की लक्ष्य वस्तु माना है। उनकी श्रालोचना से 
यह भी साफ मालूम होती है कि उनके पृव॑गारमियों में भी 
रस की पर्याप्त श्रा्नोचना होती थी। उन* बहुत पहले 
श्रति में भी 'रसो वे सः इस पुत्र में मनष्य का चरम क्त्तय 


रस स्वरूप की उपलब्धि करना है, इस बात की घोषणा 
मिलती है। परवर्ती काल में अभिनवगुप्त की आलोचना 
में यह रसवाद बहुत द्वी स्पष्ट और परिणत दाशनिक सिद्धान्त 
के रूप में प्रकट हुआ और अन्त में बंगाल के वैष्णव और 
सहजिया सम्प्रदायों में इस रस-साधना की चरम भाववादी 
( 0०0)७70 ) परिणति हुई। रसवादी दाशनिक की राय में 
इसीलिए भाव वास्तव-जगतू निरपेक्ष, देश-काल़ से परे एक 
झनादि और नित्य-वर्तु दै। अलोकिक नित्य वृन्द्रावन में, अत्नौं- 
किक भाषदेह में, इन सब भावों को विभावित कर रखानुभूति 
को प्राप्त करना ही जीवन का चरम लय हो उठा | यहाँ पर यह 
भी विशेष रूप से कक्षणीय है कि रसवादी वेष्णव घर्मतरव में 
शृंगार-रस को ही भांदि भोर चरस रस साना गया हैं. और 
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भावलोक के इस चरम आदि रस को साधना ने, अनिवाय रूप 
में, समाज में यौनसम्प्क में विक्रतियों का संघटन भी किया है । 
यौनवासना के उपभोग को परम अशध्यात्मिक तत्व का रूप देने 
का युग बंगाल के सामाजिक जीवन की अधोगति का भी युग 
था, यह भी यहाँ पर स्मरण रखना चाहिए | पराधीनता ओर 
सामनन्‍ती व्यवस्था के कारण बंगाल का जन-जीवन जब नाना 
प्रकार से पगु और अक्षम था, जीवन के सहज सबलल प्रकाश के 
झभाव में जब समाज की अन्तनिद्दित भावराशि परितृप्त न 
होकर दमित थी, उसी समय बंगाली समाज अस्वाभाविक ओर 
कृत्रिम उपायों से रागात्मक जीवन को तृप्त करने के प्रयास में 
प्रवृत्त हुआ था । ( बतेमान समय में भी बँगला-संगीत की सर- 
कारी बेठकों में भौर रेडियो, ग्रामोफ्रोन और सिनेमा के मारफत 
जो अपूर्व प्रेम संगीत की बाद चल रद्दी है, उसके साथ वतेमान 
डासोन्मुख बुजुआ समाज का सम्पक भी दृष्टान्त के रूप में 
बिचार करने याग्य द्वे ।) बंगाल की तांत्रिक साधना के बिभिन्न 
रूप भी उसी का फल्न मालूम होते दवें। खेर, यहाँ पर तो बंगाल 
की रस-साधना हमारा आल्ोच्य विषय नहीं है। केवल रस- 
साधना जब सामाजिक सम्पक से अलग द्वो जाती है, तो बह 
सनुध्य को कितनी दूर अधःपतन की ओोर के जा सकती है, यह 
दें भूलना नहीं चाहिए । 
 झालंकारिकों के अनुसार अनुभूति की मनस्तात्विक व्याख्या 
री आलोचना की गयी । अब उनकी राय में रस क्‍या है और 
रसानुभूति का मनस्तत्व क्या है, इसको आलोचना की जाय ।. 
... व्यक्तिगत रूप से जब कोई शोक अथवा भय की थमनुभूति 
हमारे मन में जाग्रत होती है, उस समंय बद अनुभूति हमारे 
लिए छुशकर दोती दे ओर उसकी पुनरावृत्ति की कामना हम 
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कभी नहीं करते । किन्तु नाटक, उपन्यास अथवा काव्य में जब 
हम झिसी भयानक अथवा शोकावह व्यापार का देखते हैं 


तो उस समय हमारे सन में जो अनुभूति होती दे उसे हम 
व्यक्तिगत जीवन के अनुभूति का सजाताय कभी नहीं कह 
सकते । कितनी भी दुःखद अथवा भयानक अनुभूति क्‍यों न हो, 
बह काव्यगत अनुभूति हमारे चित्त को एक अपूबे आनन्द रस 
से आप्लुत कर देती है | यददी कारण है कि आलंकारिकों ने इसो 
काव्यानुभूति को रस अथवा रखानुभूति कहकर उसे लौकिक 
अनुभूति से भिन्न बताया था। यह रसानुभूति किस प्रकार से 
उत्पन्न द्वोती है, 'रस-निष्पत्तिः किस प्रकार से होती है, इस 
सम्बन्ध में भरत ने जो बात कद्दी है. परिवर्ती आल्ञकारिकों ने 
उसकी जो व्याख्याएं की हैं, उनसे कई मतवादों का जन्म हुआ 
है। इनमें भट्टनायक और अभिनवगुप्त ने यह समझाने की 
कोशिश की है कि लौकिक अनुभूतियों का काव्यगत वर्णंत किसः 
प्रकार रसानुभूति की विशेषता को प्राप्त द्वोता है । 

भट्टनायक के अनुसार काव्य शब्दात्मक है, अतः शब्द्शक्ति. 
के द्वारा ही काव्य पाठक अथवा श्रोता के हृदय में रसानुभूति 
को उत्पन्न करता है। भट्टनायक्र शब्द के तीन व्यापारों को 


मानते हैं--अभिधा, भावना और भोग । शब्द की अ्रभिधा- 
शक्ति साफ शब्दों में उसके अ्रथबोष के अलावा और कुछ नहीं 


है। जो भाव रसोत्पत्ति का कारण है, पदले शब्द के द्वारा बह 
भाव अथ के रूप में बोधगम्य द्वोना चाहिए। शब्द की दूसरी' 
शक्ति भावना है: शब्द के द्वारा जब किसी व्यक्ति की विशेष 
अनुभूति का वणन होता है, तो शब्द केवल उस विशिष्ट व्यक्ति: 
की अनभूति को द्वी व्यक्त नहीं करता, भावनाशक्ति की साधा- 
रणीकरण प्रक्रिया के द्वारा शब्द एक व्यक्ति-निरपेत्ष, साधारण 
सर्वेमानव-सामान्य अनुभूति को भी व्यक्त करता हे। फल्षतः 
५२ श कक 
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अजब पाठक शकुन्तला के प्रति दुष्यन्त की प्रमानभूति का बणन 
पढ़ते हैं तो पाठक के चित्त-संस्कार में जो रतिभाव पहले ही से 
विद्यमान है वह शब्द की भोगशक्ति के द्वारा रसानभूति के रूप 
में उपभुक्त होता है । मोटी बात तो यह है कि शब्द भावना- 
शक्ति के द्वारा व्यक्तिगत भाव को साधारणीकृत भाव में परिण॒त 
करता है और इसी से जो अनभूति उत्पन्न होती है वह व्यक्ति 
गत सम्बन्ध-रहित एक चमत्कार रसानभूति में परिणत होती है। 
भट्टनायक के बोलने के ढंग को छोड़कर यदि हम उनके बक्तठय 

र ध्यान दें, तो यह मानना पड़ेगा कि उनके कथन में बहुत कुछ 
सत्य है| काव्य के सम्बन्ध में आलोचना करते हुए भ्रट्टनायक 
ने शब्द की जिन शक्तियों का उल्लेख किया, उसका मतलब 
आधुनिक भाषा में यह होता है कि शब्द अथवा भाषा कोई 
'एकान्त व्यक्तिगत विषय नहीं है; भाषा एक सामाजिक उपज्ञ 
है। इस्रॉलए भाषा के द्वारा कितना भी व्यक्तिगत भाव ओर 
भावनाओं को क्‍यों न व्यक्त छिया जाय, भाषा की सामाजिक 


प्रकृति के कारण ही बह भाव ओर भावनाएं समाज की साधा 
शरण सम्पत्ति हो जाती दें । इसी से दुष्यन्त की अमानुभूति का 
बणुन प्रत्येक सामाजिक मनुष्य के मन में एक मानव-सामान्य 
प्रेमानुमूति के आरवादन को जाम्रत कर सकता दै। भाषा के 

दर व्यक्तिगत अनुभति को सवसाधारणं की अनुभति में 
परिणत करने की जो भावना! शक्ति अथवा “खाधारणीकरण!” 


है इसी के कारण पाठक के लिए दूसरों की अनुभतियों को भोग 
करना संभव होता 
अब रसनिष्पत्ति के बारे में आल्ंकारिकों में जो मतवाद 


सबसे अधिक परिणत मालूम होता है, उसके सम्बन्ध में कुछ 
१. भावकत्वं साधारसीकरणम्‌। सेन हि व्यापारेश विभाबादयः स्थायी 
च साधारशीकियन्ते । साधारणीकरणश्तदेवयव 
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आलोचना करेंगे। अझमिनवशुप्त ने 'रखनिष्पक्ति' शब्द का अथ 
रस की अभिव्यक्ति बताया है और इस्तीलिए उनके मतवाद को 
रस का अभिव्यक्तिवाद कहा जाता है। रख शब्द की व्याख्या 
करते हुए अभिनवगुप्त कहते हैं कि 'शब्दसमप्यमाण-ह दयसंवाद 
सुन्दर-विभावानुभाव समुदित प्राडनिविष्टरत्यादिवासनानुराग- 
सुकुमार-स्वसंविदानन्द्चबंण व्यापाररूपो रखः:? ( ध्वन्यालोक ) 
इस सूत्र का मूल वक्तव्य यह दे कि काव्य के शब्द-समावेश के 
द्वारा मानव-हृदय में अव्यक्त रूप से वतमान भाव अथवा 
बासना विभाव-अनभाव के द्वारा उद्बुद्ध होकर 'हृदय-संवाद” 
अर्थात्‌ साघारणीकरण के द्वारा जो रसरूप में अभिव्यक्त होता 
है 'स्वसंविदानन्दचवंणव्यापार? मात्र है। अर्थात्‌ अभिनवगुप्त 
के विचार में भाव कुछ विशेष प्रकार को चित्तवृत्ति मात्र है।* 
ये चित्तवृत्तियाँ एक ओर से संविद श्रर्थात्‌ ज्लानस्वरूप हैं, और 
दूसरों ओर से ये वासना स्वरूप भी है, अतः आत्मज्ञान का 
आरवादन ही रस है।' काव्य और नाटक में पात्र-पात्रियों की 
लौकिक अनभति ही काव्यगत विभाव-अन भाव के संयोग से एक 
ऐसा साधारणां-कृत रूप घारण करती है कि वह काव्यनाटक के 
दशक पाठक अथवा श्रोता के हृदयगत भाव को ( भट्टनायक की 
भावना! द्वारा नहीं ) (विभावना' के द्वारा आनन्दचर्वंणव्यापार 
में अर्थात्‌ एक अलौकिक रस में अभिव्यक्त करता है। 

नीत्वादि सामान्योपस्थितिः । स्थाय्यनुभावादीनां सम्बन्धिविशेषावन्छि 

बैन--काव्यप्रदीपटीका । 

१ भावशद्वेन चित्तवृत्तिविशेषा एवं विवक्तिताः--नाट्यशाखंटीका 

सप्तमोषष्याय अमिनवगुं्त । 
२ संबेदनाख्य ब्यंग्थ [ स्व |] परसंवित्तिगोचरः। अ्यत्वाद 

रस काघ्यार्थ उच्चते--झमिनक्गु |... - 





हत्मानुभवों 
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, काव्यनाथ्य-गत दुःखभय आदि अप्रीतिकर और दुःखद 
अनभतियाँ लौकिक दुःखभय आदि की अनभतियों के सहदश 
होते हुए भी सजातीय नहीं हैं, यह वो स्पष्ट ही समझा जा 
सकता है, किन्तु रति, क्रोध आदि की काव्यनाट्यगत अभि- 
व्यक्ति से जो अनभवतियाँ उत्पन्न होती हैं उनसे लौकिक रवि, 
क्रोध आदि अनभवतियों को बहुत-से लोग प्रथक्‌ नहीं कर सकते। 
किन्तु प्रीतिकर हो चाहे श्रप्रीतिकर हो, लौकिक और काव्यनाट्य 
से उत्पन्न दोनों प्रकार की शअनभतियों में जो प्रभेद है उसे 
थोड़ा विचार करने से ही समझा जा सकता है। लोकिक 
खनभति के क्षेत्र में अनभव-कर्ता श्रनभति के नीचे दब जाने के 
कारण अपनी स्वतंत्रता को भूल जाता है। किन्तु रसानभूति के 
क्षेत्र में अनभव कर्ता अनुभूति से आच्छन्न होते हुए भी साथ ही 
उस अनभति के आस्वादक के रूप में अपनी रवतंत्र-सत्ता की 


रक्षा करता है | रसानुभति के इस द्वान्द्विक रूप को साधारण 
तके के द्वारा समझना सभव नहीं है, इसीलिए इस विषय में 
नाना प्रकार के वितर्कों की अवतारणा भी हुई दे और रसानभूति 
को 'अलोकिक' तक करार देने की कोशिश की गयी है, किन्तु 


इस तक का निरसन नहीं हुआ । सादित्य-दपंणकार विश्वनाथ तो 
करुण रखानुभूति की व्याख्या करने में असमथ द्वोकर यहाँ तक 
कहने के लिए बाध्य हुए हैं कि 'करुणादावपि रसे जायते यत्परं 
सुखम्‌ , सचेतसामनभवः श्रमाणं तत्र केवलम्‌।! भगवद्धूक्ति 
रसायनप्रणेवा मधुतुदन ने इस आनन्द-कारकत्व के कारण का 
निर्देश करते हुए कद्दा है कि-- 


बोध्यनिष्ठा यथा रवं ते सुखदु:खादिहेतबः 
धोदधूनिष्ठात्तु सर्वेडपि सुखमात्रेकददेतवः 
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अतो न करुणादीनां रसत्वं प्रतिहन्यते 

भावानां बोदूधूनिष्ठानां दुःखाहेतुत्वनिश्चयात्‌ | 
“-भगवडद्धक्तिरसायन 
साधारण लोकिक अनभति को रखानभति में परिणत करने 
के लिए केवल हृदय-संबाद अधोत्‌ सहृदयता श्रथवा अन्य के 
सहृश अनुभव करने की ज्ञमता का उल्लेख भरत ने नाव्य-शास्तर 
में किया है । किन्तु अभिनवगुप्त ने केवल हृदयसंबाद को ही 
रस-निष्पक्षि के लिए पर्याप्त नहीं समझा | इसलिए उन्होंने साधा- 
रणीकरण व्यापार को स्पष्ट करते हुए कहा है, हृदयसंबादात्मक 
सहदयत्वबलात्‌ ' तन्‍्मयीभावोचितचवंणा प्राणतया""*तद्ठि भा- 
वादि साधारण्यवश संप्रबुद्धोचित निजरत्यादि वासनावेशवशात््‌ 
दूसरे की अनभूति को हृदयंगम करने के लिए 'हृदयसंबाद! की 
( ऑँग्रेजी में जिसे 89078007 अर्थात्‌ सहानभूति कहते हैं 
उसकी ) एकांत आवश्यकता है, किन्तु काव्य अथवा नाट्यगत 
पान्र-पात्रियों के साथ 'तन्मयीभाव?! ( 77॥08४४४ए )* न होने 
तक उन पात्र-पात्रियों का हृदयावेग श्रोता पाठक अथवा दर्शक 
के चित्त को अआआल्लोड़ित नहीं कर सकता। लेकिन किसी-किसी 
भाव के द्वारा चिक्त आलोड़ित होने से दी वह रसानभूति 
को उत्पन्न नहीं कर सकता; यदि ऐसा होता तो हमारे व्यक्तिगत 


१ योष्थों हृदयसंवादी तस्य भावों रसोद्धवः । 
२ अभिनव-भारती 


हे. शातफशाए एणए068 6 52886 ० 06 7९808" 07 ४०98९- 
_ात' ज्रो0 ॥88 08 60 » शरीर गैंड एढा50णाव ४९- 
0०00520प्रद्नाट5७ बाते 45 १6 किए मिगर5षॉ। जछांपी 507९० 
ढोबा8४टॉट ॥ 6 809 07 307820, (20०८१ ॥॥ काव्य दपण 

7. 67 


“”नाव्यशात््र | 
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जीवन के सारे सुख दुःख ही काठ्यगत सुख-दुःखख को तरह 
रसात्मक अर्थात्‌ ठृप्ति अथवा आनन्द के कारण होते | इसीलिए 
हृदय-संचाद!ः और “तन्मयीभाव”? ही रस-निष्पक्ति के लिए 
पर्याप्त नहीं हैं; अनुभूति को रसानभूति में पर्यकसित करने के 
लिए 'साधारणीकरण? द्ोना चाहिए। अभिनव के श्रन॒सार 
'ज्ञौकिक-जगत्‌ के साथ संबंध-विहीन, देश कालादि सम्बन्ध- 
विह्दीन और किसी व्यक्ति-विशेष के अनभव के सम्बन्ध से 
रद्दित होकर केवल विभावादि द्वारा वर्णित व्यापार का चित्त 
में जो साधारण प्रतिबिम्ब पड़ता है उसी का नाम साधारणी- 
करण है ।?' 

रस-प्रतीति के रास्ते में अभिनव ने सात विध्नों का उल्लेख 
किया है, उन में साधारणोकरण के रास्ते में तीन विशेष वाधाओं 
का उल्लेख है। काव्यगत अनुभूति को स्वगतः अर्थात्‌ 
स्वकीय अनुभूति समझना अथवा “परगत” अर्थात्‌ दूसरे को 
अनुभूति समकना और किसी विशेष देश अथवा काल का 
सममना यही पहली दो बाधाएं हैं ( स्वागतत्व परगतत्व नियमेन 
देशकालविशेषा वेशः )। तीखरी बाधा है काव्यगत अथवा 
नाट्यगत विषयोपभोग के समय अपने व्यक्तिगत किसी सुख्- 
दुःख के द्वारा प्रभावित द्वो जाना ( निज्रसुखादिविवशीभाबः ) 
अनुभूति को देश-कालनिरपेक्ष रूप में आस्वादन करना ही 
साधारणीकरण का मूलतक्त्व है । मम्मट ने भी इसी व्यापार को 
लक्ष्य करके कहा है:-ममेवेैते, शत्रोरेबैते, तटस्थस्यबैत्रे, न 
ममेवैते, न शत्रोरेबैते, न तटस्थस्यवैते गतसम्बन्ध विशेष परिहार 
नियमान ध्यवसायात्‌ (काव्यप्रकाश )। विश्वनाथ ने भी 


१ काव्यक्षिचार--सुरेन्द्रनाथ दासशुस पृ०---१४६ 
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पहले केवल तन्मयीभाव ही को रसानभूति का कारण बताते 
हुये कहा है कि -- 

व्यापारो5स्ति विभावादेनान्ना साधारणीकृतिः: | 

तत्रभावेन यस्यासन्‌. पाथोधिस्रवनादयः ॥ 

प्रमाता तदभेदेन स्वात्मानं. प्रतिपयते | 

उत्साहादि समद्वोध:ः साधारण्याभिमानतः | 

रन्तु इसके बाद ही रसानभूति को लौकिक हषे, शोक 
आदि से परे बताने के उद्देश्य से उन्हें यह भी कहना पड़ा है 
कि रसानभूति के अन्दर स्वगतत्व अथवा परगतत्व रूप किसी 
प्रकार का बन्धन नहीं रहता |" अतः रसानुभूति देश काल- 
 व्यक्ति-निरपेक्ष रूप में आस्वादन के द्वारा ही सम्भव होती है, 

अन्यथा नहीं । इसी पार्थक्य के कारण ही प्राचीन आचार्यो' ने 

इसको “अल्ोकिक!? माना है और उसे 'ब्रह्मास्वाद-सहोदर, तक 
बताया है । किन्तु वर्तेमान समय में बहुत-से लोग भ्रम से 
साधारणत: “अ्रप्राकृत' और “अरतिप्राकृत के अर्थ में ही अत्तौकिक 
शब्द्‌ का प्रयोग किया करते हैं । 


१ परस्थ न परस्थेति ममेति न मभेति च 
तदास्वादे विभावादेः परिच्छेदो ने विद्यते | 
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रसानुभति के अन्दर यह जो 'परस्य न परस्येति ममेति न 
ममेति च! ( श्रन्य की है भी, नहीं भी, मेरी है भी नहीं भी 
शेसा भाव विद्यमान है, इस द्वान्द्रिकता को, इस श्रात्मविरोध 
को, द्रश्-दृश्य की भिन्नता के बावजूद जो एकात्मता है, उसको 
साधारण तक-युक्ति के द्वारा समझाया नहीं जा सकता, इसीलिए 
आलंकारिकों ने रसानभति को अल्ञोकिक बताने के अल्ाबा 
ओर कोई उपाय न देखा । असल में गतिशोल, परिवतनशील 
वस्तुमात्र के अन्दर यह द्वान्द्रिकतता और अन्तविरोध विद्यमान 
हैः गतिशील वस्तुमात्र दही किसी भी मृहूत में है भी और 
नहीं भी ; यह पररपर-विरुद्ध व्यापार साधारण युक्ति के लिए 
अनधिगम्य होने पर भी, वास्तव सत्य के क्षेत्र में इससे 
साधारण और प्राकृत व्यापार सभवतः और कुछ भी नहीं दे । 
अब तक गतिशील वस्तुज्नगत्‌ के किसी भी व्यापार को हम 
लोगों ने 'अलोकिक' नहीं बताया है। भाव के ज्षेत्र में भी यदि 
भाव के द्वान्द्रिक स्वरूप को मान लिया जाता तो रस निष्पत्ति 
को लेकर इतने तकोाँ की कोई झरावश्यक्रता नहीं द्वोती । 

भाव भी एक नित्य चंचल वस्तु है, यह भाव अपनी द्वान्द्रिक 
प्रेरणा के द्वारा ही देशकाल्परिच्छिन्न व्यक्तिगत अनभति के 
रूप में अभिव्यक्त होने के साथ हीसाथ उस विशेष सीमा को 
पार कर भागे की ओर बढ़ता जाता है। मनन के ज्षेत्र में ज्ञान 
जिस प्रकार परिच्चछिन्न ल्लान के रूप में अभिव्यक्त होते हुए 
भी इस देश काठ के अन्दर से ही फिर असीम ज्ञान की अन्त- 
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हीन प्रगति को व्यंजित करता है उसी वरद्द भाव भी व्यक्तिगत 
अनभति की सीमा में प्रकटित होने पर भी वह एक श्रसीम 
भाव को ही अभिव्यक्त करता दे। भाव के इस बन्धनमुक्त 
स्वरूप की उपलब्धि ही रसानभति है। असीम ओर अपरि 
मेय ज्ञान की पूर्ण उपलब्धि जिस प्रकार किसी भी विशेष काल 
के अन्दर सत्य नहीं है, फिर भी इस ज्ञान की अन्तद्दीन प्रगति 
को हम भिथ्या नद्ठीं कह सकते, उसी तरह भाब की अर्थात्‌ 
हमारे अन्तनिद्धित रागात्मक जीवन की अबाध और परिपूरणु 
उपलब्धि भी कभी किसी विशेष देशकाल में सम्भव नहीं है । 
हमारे भाव भी समाज-सत्ता के विकास के साथ साथ क्रमशः 
विकसित और रूपान्तरित होते जा रहे हें। काव्य नाटक 
हित्य जब विशिष्ट देशकाल के अनकूल विकास के द्वारा इस 
भाव! के अन्त हीन स्वरूप को व्यंजित करने में समर्थ होता है 
तभी वह हमारे रागात्मक जीवन को आंशिक रूप में ( कल्पना 
में ) बन्धनमुक्त कर सकता है ओर उसी अनभति को हम रसा 
नभति के रूप में अस्वादन करते हैं । 
लेकिन इस अलौकिक! रसानभूति के अथवा रसोपलब्धि 
के नाम से हमारे देश के रसवादी एक बिलकुल अवास्तव 
अलीक भावलोक की ओर चल दिये हें। हम जानते हे कि 
चिक्तवृत्ति, भाव अथवा वासना हमारे जीवन की वास्तव सत्ता 
से ही उद्भूत है । रती आदि बासनाओं को अनादि ओर 
स्थायी मानकर, उन्हें सम्पूण बाह्य वास्तब-सत्ता-निरपेक्ष आध्या- 
त्मिक वस्तु समझने के कारण हमारे देश के आल्ंकारिक इस 
बात को बिल्ञकुल भूल, गये हैं कि इन भावों का ऐतिहासिक 
रूपान्तर और क्रमिक विकास भी निरन्तर होता ज्ञारदा है। 
उनकी दृष्टि में इसीलिए भाव का 'प्रकटितः अथवा “अभिव्यक्तः 
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होना ही सम्मव है, उनका रूपांतर बिलकुल असंभव है। इस 
देश के वैष्णय और सदहजिया आदि रसपन्थी साधकों के लिए 
इसी लिए भाव का शाश्वत रूप ही सत्य हैं, उस रूप की कोई भी 
ऐतिहासिक क्रमाभिव्यक्ति नहीं है। नित्य वृन्दावन की जीवन- 
लोज्ञा इसी लिए “चिरन्तन' गोप बालक-बालिकाओं की अथवा 
गोप युवक युवतियों की प्रेम-चर्चा के अत्ञाबा और किसी रूप 
में विकसित नहीं हुईैं। और भी लद्दंथ करने की बात यह दे 
कि रस-पन्थियों की रससाधना में केबल रति श्रर्थात्‌ नर नारो 
की योन-कामना पर आधारित भाव के आश्रय से द्वी चरम 
ओर परम रसोपल्ब्धि की चेष्ठा की गयी दे, अन्य किसी 
प्रकार के भाव को रससाधना में विशेष स्थान नहीं मिला है । 
ओझोर यही कारण है कि क्‍या साहित्यिक अलंकार शाख्लों में, 
क्या उज्ज्बलनीलमणि-जैसे भक्तिशासत्र में नायक-नायिका भेद 
की ओर नाना प्रकार के यौन संभोग की प्रक्रियाओों को इतनी 
भरमार है । 


मूलतः: भाव समाज-सत्ता से उद्धुत हैं और समाजसत्ता में 
परिवतेन होने के कारण समाज-मानस के ये भाव क्रमशः 
विकसित दोकर नये-नये रूपान्तरों के खद्दारे पू्तर सा्थकता 
की ओर अ्रप्नसर दो रहे हैं। इस बात को भूलने के कारण रस- 
बादी नित्यता ओर अपरिवतंनीयता के बहाने भावों को अली- 
ताश्रयी बनाकर उनके नवरूपान्तर को बाघाग्रर्त कर रहे हैं कौर 
समाज्ञ के भाव-जीवन के विकास को अ्रतीत जीवन-प्रजाली में 
दी आवद्ध कर रखने की चेष्टा कर रहे हैं। रसवादियों की सबसे 
बढ़ी आन्ति भाव को समाज-निरपेज्ञ वस्तु समझने में हे । एक 
ओर से भाव समाजसर्ता से उत्पन्न है और दुूसरो ओर से यदी 
भाष अनुभूति के रूप में अभिव्यक्त होकर मानपष-समाज को 
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अनभावों के द्वारा नये-नये कर्मप्रयासों में प्रवृत्त करता है ओर 
समाज को परिवर्तित कर स्वयम्‌ भी परिवर्तित-रूपान्तरित दोता 
जाता है। रसवादियों के लिए रसानभूति एक अपूब नेव्यंक्तिक 
आनन्द्चबंण है इसीलिए उसमें ्रनभावों का सामाजिक कमे- 
प्ररकत्व बिलकुल रवीकृत नहीं हुआ ; उन्होंने अनभाव को फेवल 
रसानभूति की कुछ देहिक और मानसिक प्रतिक्रिया के ( रवेद, 
पुलक, कम्प आदि के ) रूप में ही देखा है । 


परन्तु रसानभूति को ( क्‍योंकि अभिनवगुप्त आदि आचायाँ 
ने रसानभूति का जो वर्णन दिया है उससे यथार्थ रसोपलब्धि- 
जो कि ब्रह्मानन्द का सगा भाई दै--'मुहूते' में ही सीमित हो 
सकती यदि उसी में समाधि न लग जाय !) कितना भी 
देशकाल निरपेक्त क्यों न समझा जाय, यह किसी तरह इनकार 
नहीं किया जा, सकता कि रसानुभूति के लिए कवि नाट्यकार 
अथवा कहानीकार को पात्र-पात्रियों में लौकिक रागात्मक क्रिया- 
प्रतिक्रियाओं को दी रूपायित करना पड़ता है और पाठक और 
दशक के मन में भी रति आदि लौकिक बासनाओं के आधार 
पर हद्वी रसानुभूति को जाग्रत किया जाता है इसीलिए प्रत्येक 
काव्यनाटक तन्‍्मयीकरण के द्वारा हमारे मन की वासनाओं को 
ही जाग्रत करता है और ये सब उत्तज्ञित बासनाएं ही बाद को 
हमें नाना प्रकार के सामाजिक कर्मों की ओर प्रेरित करती हैं । 
आदिरसाशभित कृष्णलीला का 'शाश्वत”ः रस कितना भी समाज- 
निरपैक्ष क्यों न हो, इस रस-कीतंत ने प्राकृतजनों को उच्छूडुल 
कामुकता को ओर प्रवृत्त किया है, यह तो इतिहास द्वारादी 
प्रमाणित है | हसीलिए ऐसा सुना जाता है कि श्सकीतेनके अनु 
रागी स्वयम्‌ भीचेतन्य ने रसकीतेन को जमसाधारण के लिए 
निधि किया था । 2 
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भरत से शुरू कर अन्य बहुत-से अशआआलंकारिकों ने रसवाद 
फो एक देशकालनिरपेज्ष सावेजननीन मानवसत्य के रूप में 
प्रतिष्ठित करने को चेष्टा की है शोर अभिनवगुप्त से शुरू कर 
परवर्तो वेष्णव रसाचार्या ने तो रसवाद को एक अतीन्‍न्द्रिय 
अध्यात्मसाधना में ही परिणत कर दिया है | किन्तु भावसाधना 
अथवा रससाधना को समाज-निरपेक्ष साधना के रूप में प्रचा- 
रित करने के बावजूद कोई भी मनुष्य इस सामाजिक सत्ता का 
झतिक्रमण नहीं कर सकता ओर इसीलिए देखा जाता है कि 
रसतत्व के ऊपर भी समाज की श्रेणीगत प्रकृति का स्पष्ट प्रभाव 
पड़ा है। इसीलिए साहित्य को हम कितना भी नित्य और 
शाश्वत मानवता का प्रतिफलन क्यों न कहें, साहित्य भी भ्रेणीगत 
साहित्य के अलाबा और कुछ नहीं हो सकता । हाँ, इस बात 
को सवी कोर करने ५ कोई आपत्ति नहीं है कि श्रेणीगत साहित्य- 
संस्कृति के श्रन्दर से साहित्य सं श्रणीहीन 
भी धीरे-धौरे श्रमि 347 02३०३९३ बी ४+ ७ 
. यहाँ पर क्रिस्टोफर कॉडवेल की 'माया और वास्तव? 
( ॥98070 800 868|॥5 ) न्ञाम की पुस्तक से कुछ पंक्तियाँ 
उद्धृत की ज्ञा सकती हैं । वह कहते हैं कि 'श्रेणियों के प्रथक्षरणः 
(0।897०॥(8007 07 0।88865) के फल्लस्वरूप एक ओर जिस 
प्रकार ऐसी शोष# श्रेणी की सृष्टि होती है जो वास्तविकता से 
क्रमशः विच्छिन्न होती जाती है, भोर अधिकतर रूप में चिन्तन, 


कक 
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विज्ञासव्यसन ओर संरक्षति में व्याप्त रहती है, उसी तरद्द दूसरी 
ओर एक शोषित श्रेणी की उत्पत्ति होती है जो चिन्तन से 
क्रमशः ओर भी विच्छिन्न होती जाती है ओर और भी अधिक 
श्रम में लिप्त और और भी अधिक परिस्थिति का दास होती 
जाती है। कम का यह विभाजन पहले उपयोगी होने पर भी 
अंततः एक व्याधि का लक्षण हो जाता है। चिन्तन ने प्रथम 
अपने को कम से अलग कर लिया था, किन्तु यह ( चिन्तन ) 
केवल क्रमागत कम में लौटकर द्दी विकसित हो सकता है। यह 
चिन्तन कर्म को संचालित करने के ददृश्य से ही कम से अलग 
होकर खड़ा हुआ था | एक बार ज्योंहीं शोषक श्रेणी नेतृत्व न 
करके केबल उपजीवी बन जाती है, त्योंही चिन्तन भौतिक 
वास्तविकता ( 778/०7४8) 7॥6७)॥7 ) से बिलकुल अन्तिम रूप 
में विछिन्न हो जाता है ओर वह निष्फल रूपबाद ([0"0 4877) 
अथबा बाल की खाल निकालनेबाली पंडिताई में परिणत होः 
जाता है ।”' 

भारतीय रसतत्व ओर साहित्य मध्ययुगीन परम्परा को 
लेकर ही परिपुष्ट हुआ है और सामन्तयुगीन श्रेणी-विभाजन- 
मूलक सारे भाव भावनाएं गत एक हजार वर्ष के 'क्वासिकत्ञ”* 


१ ्रीपछ0प बाते १९४४४ ॥70व497 ४व॥007 4947-%5, 98. 


२ काता 8४007 20, 9, 300 छध्या8ए 0808 ॥06 फल्टांप- 
परए8 ए (6 ९8६अंध्४ 5क्याहंपांर पटक्वापार, जरगणाी 8, 409 
शि०2, जहा 48 007रवरणाए दा0ज़ा 88 छाए ॉशिशापाल, 
[६ पाभए ए९ वाञाआरएपंडास्पे 88 6 पशिक्वाप्राल जीती 5 
पठकांए2 ०0 ४2 #९शीशीए. धांत।. ब700. पाल्णए' #, ए, 
युफ्णा788 | .०९४०ए ए[ [7क्‍॥8, ' । 3 
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साहित्य में प्रकट होती आयी हैं, यह किसी साधारण पाठक से 
छिपी नहीं है । पिछले हजार डेढ़ हजार वर्षों के भारतीय समाज 
का साहित्य-शिल्प-संस्कृति श्रनिवायरूप से ही शासक सामन्त- 
श्रेणी की साहित्यशिल्प और संस्कृति रही है। इसी कारण इस 
साहित्य में समाज की अवकाश-भोगी शासक-श्रणी के अकमेस्य 
जीवन के द्वी भाव-वासनाएं प्रतिफलित हुई हैं। उत्पादन-पद्धति 
के अपू् विकास के कारण उस समय समाज के अधिकांश 
जल्ोग श्रमदास मात्र थे ओर समाज के अ्भिज्ञात सामन्तवगगं 
को उस पराये श्रम के आधार पर अवकाश भोगने का अधिकार 
प्राप्त था; इसी से काव्य-साहित्य केवल इस अवकाश शप्राप्त सम्प्रदाय 
के मान्सिक विलास के अतिरिक्त ओर कुछ भी नहीं बन 
सका था । 

यहाँ पर यह कहना बिलकुल हमारा अभिप्राय नहीं है कि 
श्रणी-विभाजन से भारतीय समाज का अथवा भारतीय साहित्य- 
संस्कृति का विकास नहीं हुआ ! भारतीय संस्कृति-साहित्य का 
इतिहास करीब चार-पाँच हजार वर्षों के सामाज्िक विकास का 
इतिहास है । वेदिक युग से प्रारम्भ कर भारतीय समाज और 
साहित्य-संस्कृति ज्ञिस प्रकार विकसित होती आयी दे उसका 
इतिहास जसा विराट है वसा द्वी वेचित्रयपूण भी है। थह 
इंतहास आज भी सम्यक्‌ रूप से नहीं लिखा गया है । साहित्य, 
दर्शन, विज्ञान में भारतीय समाज की देन असमान्य है किन्तु 
यह सथ होते हुए भी भारतीय समाज भी श्रणी शासन का 
समाज था ओर श्रव भी है। इसीलिए अन्य देशों की तरह हमारे 
दशन, साहित्य में भी श्रेशीगत भावनाओं की छाप अनिवाये- 
रूप से पढ़ी है। विशेषरूप से भारतीय जातिमेद प्रथा यहाँ के 
कमवाद के सिद्धान्त से जिस प्रकार समर्धिस हुई, ऐसा ओर 
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कहीं भी नहीं हुआ । इसके फलस्वरूप वर्ण व्यवस्था के द्वारा 
भारतीय समाज में श्रेणी-शासन को नेतिकमर्यादा दी गयी। 
इन सब कारणों से भारतीय साहित्य उदच्चवर्ण के प्रश्॒त्त को 
चिरस्थायी करने में सहायक हुआ दे ओर साहित्य में उदच्चवर्ण 
को ही गौरव के आसन पर बेठाया गया है ओर उसी को गोर- 
वान्वित करने के लिए गौण रूप में मानव-जीवन के साधारण 
लेतिक आदश को भी महिमसान्बित किया गया दे । 


भारतीय समाज में भी श्रेणीबिरोध और संघष के कारण 
श्रेणीगत प्रभुत्व में परिबतन हुए हैं; भारतीय इतिहास को 
: मार्क्सीय आलोचना इस सत्य को क्रमशः हमारे सामने 
स्पष्ट करती जा रही है । किन्तु इन विरोधों के बाबजूद, मोटे 
रूप में, एक बहुत ही लम्बे अर्से से भारतीय समाज-व्यवस्था में 
ब्राह्मण प्राधान्य द्वी स्थायी रह आया दै . इसलिये काव्य-नाटक 
में देशाकालव्यक्तिनिरपेज्ष भाव को रसरूप में अभिव्यक्त करने 
का श्रणी-निरपेक्ष आदश स्वीकृत होने के बावजूद इन भावों? को 
उच्चनण के पात्र-पात्रियों द्वारा ह्दी अभिव्यक्त किया गया है। 
भामह ने कहा है कि 'उपण्छोक्यस्य माहात्म्यादुज्ज्बला: काव्य- 
सम्पद:,” रुद्रट की राय में 'उदारचरित निबन्धना प्रवन्धप्रतिष्ठा,? 
भोज ने कहा है कि 'कवेरल्पापि बाग बृत्ति विंहत्कर्णाबतंसति, 
नायको यदि वण्यंत ल्ोकोत्तर गुणोत्तर: ।! किन्तु मदान्‌ चरिश्रों 
का पर्णन करते समय कालिदास ने रघुकुल की प्रशस्ति रचना 
श्थवा दुष्यन्त की तरह काम-प्रभोद्‌ प्रिय 'लोकोत्तर” चरित्र 
वरणोन को ही काव्य का कक्ष्य बना लिया है। बात साफ है कि 
रंस को कितना भी जातिवण विर्विशेष ब्रश्मास्वादतुल्य क्‍यों न 
बताया जाय, कार्यतः काव्यताटक में शासकर्णी फे जीवन 
को ही ओर उसके आदरशें को ही मद्दिमान्वित करने की कोशिश 
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की गयी है ओर साधारण मनष्यों की कोई भी महिमा ओर 
मर्यादा नहीं दिखलायी गयी हे ।' 

धत्यन्त प्राचीन वेदिक यरग में साहित्य की भाषा सम्भवत 
जनगण की भाषा थी, किन्तु परवर्ती समय में यह भाषा उद्च- 
वर्गीय अंभजात श्रेणी की भाषा हो गयी और पिछले एक 
हजार वर्षों से यह भाषा अत्यन्त स्वल्प-संख्यक उच्च बण के 
लोगों की भाषा थी इसमें कोई सन्देह नहीं है। कवि ओर 
साहित्यिक को भी इसं!लिए विशेष रूप से राजद्रबारों का सुंह 
ताकना पड़ा था और इसालिए साहित्य में अवसर-प्राप्त धनी 
विलासप्रिय समाज के मनोरंजन की चेष्टा ही प्रबल हो उठी 
थी। साहित्य में आदिरस के प्राधान्य ओर वास्तव जीवन स॑ 


१ यद्यपि नाव्यशाज्र में ( प्रथम अध्याय श्लोक ११३ ) भरत ने कहा 
है कि लोकवृत्तानुकरणुं नाव्यमेतन्मयाकृतम?” तथापि पाठान्तर में यह 
भी लिखा गया है कि-- 

'देवानामषीणां च राज्षामथ कुटम्बिनाम | 

कृतानुकरणं लोके नाव्यमित्यभिषीयते ॥! 

नाव्यशास्त्रम्‌ पृ० ४० 
( ७९॥४8] [4078ए, 587002, ]9206 ) 
दैवानामसुराणां च राशमथ कुठुम्बिनाम । 

ब्रह्मर्षीणां च विशेयं नाय्यं बृत्तान्तदरशकम ||” 

ना० शा० १ शअ्रध्याय, श्लोक १२१ 
यं।5यं स्वभावों लोकस्य सुखदुःखसमन्वितः | 

सोंडगाद्यमिनयोपेतो नाट्यमित्यमिधीयते || 

ना० शा० १ श्रध्याय, श्लोक १२२ 
अ्रतिस्मृतिसदाचारपरिशेषाथकल्पनम्‌ । 

विनोदनननं लोके नाय्यमेतद्धविष्यति || 

ना० शा० १ अध्याय, श्लोक|१ २४ 
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विच्छिन्न कत्रिमता के मूल में इस सामाजिक परिस्थिति का 
प्रभाव है, इससे इनकार नहीं किया जा सकता ।* 


परन्तु यह बात सत्य नहीं दे कि प्राचीन अलंकार शाख्र में 
काव्य का सामाजिक उदृश्य बिलकुल अस्वीकृत था। “ज्ोको- 
पदेश जनन॑ नाख्यमेतद्‌ भविष्यति! ( नाटयशास्र प्रथम श्रध्याय 
११७ ) नाटक के इस भरत-निर्दिष्ट सामाजिक प्रयोजन को 
परिवर्ती आलंकारिकों ने भी स्वीक्रार किया है। किन्तु यह 
सामाजिक उद्ददरय कभी भी सामाजिक श्रणी-वैषम्य का अति- 
क्रमण नहीं कर सका । इसके विपरीत नानाप्रकार से प्राचीन 
सामाजिक विधि-व्यवस्था को स्वीकार कर उन्हीं को बनाये 


१ फरवरी ४६ के दूसरे हफ्ते में नयो दिल्ली में संस्क्ृत के विख्यात्‌ 
फ्रांसीसी विद्वान्‌ प्रोफेसर एल० रेनू ( .. [२९70०--पेरिस विश्व- 
विद्यालय के ) ने एक भाषण में कहा कि (#0ग्वए $9७छछंटप[ 
त(ाशापार 30960९व (0 56 ्र्शता 000 6 €शा॥6त 2[85565 
0 80०००, 70०९8, काछ्ा28095,. ए7050./05 धागे ढवी05 
एजाए जणांतीि णा6 बा00 व7 ल्ट/ए१ए४९०70०९ ए एग9965 धाते 
688 जंग जग्रो।४ फरलए प्राबवढ पा #िब्रॉपार पंली धापे 
९0०0प्राफि, 7श70ए८व ॥। ॥#07 [76 7९8८॥ ए 6 ०007 
(87,? छ€ 48 |6038]ए9 ॥0९शा०व व ए९वा० (०5 थापे ॥6 
762&/5 दिशा] 85 06 079 €ड765 ए॒5थवाएंएव ज0ण79 
फएगंली 806 207ए४876 (0 6 396 शा प्रथा अग्र्ोलापष 
धांवे (6० 86 90॥4.5, ॥0 कीां5 णएूञजंगं00, 06 णाए. 5चया्ंताों 
€ह8 जाता औ0ज दाए 00580९95 00 06 007॥07 9९०४४? 
>-जिएण्ा 60 एप5९७१९७ एज एत7०5 ॥ 'पिदाणाओं तिथि! 
769, 44, 4949. 
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रखने के उद्दश्य से दी 'लोकोपदेश” करने के लिए काव्य-नाटकों 
की रचना की गयी है और मध्ययुग के सादित्य ने इसीलिए 
विशाल सामाजिक ज्ञीवन को प्रतिफलित ( भरत का लोकतवृत्ता- 
नुकरण' ) न फर उच्च श्रेणी अथवा वर्ण के ह्ासोन्मुख जीवन के 
बिक्कत विज्ञास-प्रमोदपूर्ण जीवन को ही प्रतिफल्नित किया है। 

साहित्य में यह जो विकृत भाव-विज्ञासपू् जीबन का प्रति- 
फल्नन दे, वास्तव-विमुख द्ोकर कल्पनाजगतू में द्वी वास्तव- 
जीवन को रति आदि बासनाओं के उपभोग का पल्ायनवादी 
प्रयास है, इनके लिए दायी रखानुभूति का सिद्धान्त नहीं, तत्का- 
लीन श्रेणीगत सामाजिक वस्तुरिथिति ही है। वस्तुतः किसी भी 
काव्य-साहित्य के अन्दर हमलोग अपने रागात्मक जीवन को दी 
कुछ साधारणी-कृत भाबों के रूप में आरवादन करते हैं, हमारे 
आलंकारिकों के इस सिद्धान्त को बिल्कुल मूठ कद्द कर मिटा देने 
का कोई भी कारण नहीं दे । किन्तु ऐसा मालूम होता है कि 
रसबादियों की बिक्षति के जड़ में यह बात है कि उन्होंने रसा- 
नुभूति के साथ सामाजिक सत्ता के अविच्छेय सम्बन्ध पर बिल- 
कुल विचार नहीं किया । 
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भावना! से हो चाहे (विभावना! से हो, हमारे वास्तव 
जीवन की लौकिक अनुभतियाँ ही काव्य-नाटक में रसानुभूति के 
रूप में उपलब्ध होती हैं, इस बात को मान लेने पर भी काव्य- 
नाटक के पात्र-पात्रियों के चित्रण में कि को लौकिक अनुभ- 
तियों का ही चित्रण करना पड़ता है और उन शअनुभतियों के 
चित्रण को यथार्थ ओर वास्तवानुगत करना पड़ता है इस 
सम्बन्ध में संभवतः आलंकारिकों में विशेष मतभेद नहीं है । 
रससृष्टि के रास्ते में जिन बाधाओं का उल्लेख है उनमें अभिनव- 
गुप्त ने 'प्रतिपत्तावयोग्यत्ता अर्थात्‌ असंभाव्यता या अविश्वास्यता 
का, '्रतीत्युपायवेकल्य स्फुटत्वाभाव! अर्थात्‌ रवीन्द्रनाथ मे जिसे 
'प्रत्यज्षगोचरता? कद्दा है, उसके अभाव का, और 'संशययोग? 
अर्थात्‌ अनुभति की सन्देहजनक व्यंजना का उल्लेख किया है। 
इसके अलावा प्रायः श्रल्ंकार भ्रन्थों में रसस्रष्टि के रास्ते में 
शब्दगत और अथगगत नाना प्रकार की असंगतियों और श्रुटियों 
की आलोचना से भी मालूम होता है कि अनुभूति के यथार्थ 
प्रकाशन की प्रयोजनीयता के सम्बन्ध में सभी एकमत थे। 
किन्तु इन भावों अथवा चित्तवृत्तियों का उद्षोधन यश्चयपि 
सामयिक रूप में स्वप्मज्नीन रसानुभति को जाग्रत कर सकता 
है तथापि यही चित्तवृत्तियाँ मनुष्य को वास्तव जीवन में क्र्म- 
प्रवृत्त करती हैं और इसीलिए रससृष्टि के झन्द्र भी सांम्राज्िक 
उत्तरदायित्व अवश्य अन्तनिद्दित है, रखवादियों ने इस बात 
फो स्वीकार नहीं किया । झ्रवश्य श्रेणीगल नेतिक आदृश की 
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स्थापना, रावणादिवत्‌ आचरण को त्यागकर रामादिवत्‌ अ 
रण करने में प्रबुद्ध करना, काव्य का अन्यतम प्रयोजन है, 
बात को भी माना गया है। अवश्य साहित्य को सिफे ्रोपगेर 
( प्रचारकाय्य ) बना देने में माक्से ने जेसी आपत्ति की है 
तरह भरत के-- 


दुःखार्त्तानां श्रमात्तीनां शोकात्तानां तपस्विनां 
विश्रान्तिजननकाले नाटयमेतदू भ्रविष्यति 
धम्य' यशस्यमायुष्यं हित॑ बुद्धिविवधेनम्‌ 
लोकोपदेशजननं नाटयमेतद्‌ भविष्यति 
“नाटय शास्त्र, अध्याय 


इस श्लोक की टीका करते हुए अभिनव भी कहते हैं, ' 
कि गुरुवदुपदेश करोति, नेत्याह, किन्तु बुद्धि विवधेयति, र 
तिभामेवं तादशी वितरतीत्यथः ।? अर्थात्‌ नाट्य गुरु की र 
उपदेश करता दे ऐसा नहीं, बल्कि मनुष्य की बुद्धि को बढ़ा 
उनकी प्रतिभा को बढ़ाता है। अभिनव की राय में क 
अथवा नाटक कोई उपदेश नहीं देता, बल्कि प्रतिभा की ६ 
कर गोण रूप में विशद॒ता-उत्पादन कर, उसे अपने मंगल 
और घावित कर उसकी सद्दायता करता है। दंडी, बाः 
रुद्रट, उद्धर आदि ने भी मुख्य रूप से काव्य के उपदेश 
'काष्य का उद्देश्य नहीं बताया है ।" कान्‍्ता जिस प्रकार***४ 
प्रेमी को अपनी ओर आक्ृष्ट करती है, कोव्य भी उसी प्र 
रसस्फूर्ति के द्वारा उन्नत चरित्र को प्रकटकर वैसे चरित्र के 


:१ काव्यविचार--सुरेन्द्रनाथ दासगुप--प्रृ० १४५ 
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पाठक अथवा दशक को आकृष्ट कर खकता है।" प्राचीन आलं- 
कारिकों में अनेकों का मत है कि काव्य की उपदेशोपयोगिता 
काव्य में वर्णित वस्तु के माहात्म्य और चरित्र माहात्म्य पर निर्भर 
होती है ।' 

अतः रसवादी काव्य का भी सामाजिक प्रयोजन ओर 
लक्ष्य है यह प्राचीन आलंकारिकों ने अरवीकार नहीं किया। 
इस दृष्टि से माक्संवादी समालोचक की दृष्टि प्राचीन रसवादी 
साहित्यिक की दृष्टि से कुछ भिन्न होने पर भी एकान्त भिन्न 
नहीं है, किन्तु रसवादी दृष्टिकोण से माक्सवादी दृष्टिकोण जहाँ 
पर बिलकुल भिन्न है उसका जानना भी नितान्‍्त आवश्यक है । 


पहले कहा गया है कि मार्क्सीय दर्शन वे बल चिन्तनात्मक 
दशन नहीं है, बल्कि एक क्रान्तिकारी फर्मात्मक दर्शन है। कर्म 
से ही मानव-मन में नाना भाव, भावना ओर मनोवेग मनष्य 
को नवीन कर्मों में प्रेरित कर केवल वाह्य परिस्थिति में ही 
परिवतन नहीं ला रहे हैं बल्कि मनुष्य को अर्थात्‌ उसके भावना- 
वासनाओं को भी रूपान्तरित कर रहे हैं। इसीलिए साहित्य 
केवल निष्क्रिय मानसिक रसास्वादन की वस्तु नहीं हो सकता; 
साहित्य का भी सामाजिक उत्तरदायित्व है और वह दायित्व 
केवल “श्रतिस्मृति सदाचार” की रक्षा करने का दायित्व नहीं है, 
केवल प्रचलित श्रणी बिशेष द्व'रा प्रतिष्ठित आदर्श के अनुगमन 
का दायित्व नहीं है, समाज के ढाँचे को आमूल बदल देने का 


१ काव्य-विचार--सुरेन्द्रनाथ दासगुत--प््‌ृ० १४४ 
काव्यं यशसेडथकते व्यवह्य रविदे शिवेतरत्षतये 
सद्यःपरनिशृचत्तयेकान्तासम्मितयोपदेशयुजे |--मम्मट 

२ काव्य-विचार---२० १४७ 
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यवित्व है । यह उद्देशमूलकता केबल साक्सवादी साहित्य का 
ही लक्षण हो ऐसी बात नहीं है; दुनिया के सभी साहित्यों में 
सभी श्रणियों के साहित्यों में उद्देय-मूलकता मौजूद है। श्रेणी 
गत समाज के साहित्य में श्रणीगत भाव-भावना आदश का 
प्रचार अनिवाय रूप से होता आया दै। विशेषतः बतमान 
जगत में प्ुद्रण-यन्त्र, सिनेमा. रेडियो के आ्राविभाव ने भाषा को 
एक असाधारण शक्तिशाली प्रचारयंत्र में परिणत कर दिया हे । 
इसके लिए कोई व्यक्ति अथवा श्रेणी दायी नहीं है; समाज के 
ऐतिहासिक विकास ने ही आज साहित्य को श्र णी-युद्ध का एक 
प्रचंड अश्य बना दिया है। फलतः विशुद्ध साहित्य आज केवल 
“रस” साहित्य नहीं है; साहित्य ने आज जीवन के परिपूण 
आस्वादन का भार ग्रहण किया है। “भाव? आज केवल थोड़े से 
एकान्त व्यक्तिगत विषयों में ही सीमत नहीं हे। इसीलिए 
माक्सवादी साहित्य भी आज समाज सें नवीन समाज निर्माण 
के जो भाव, भावना, आवेग अस्फुट अथवा स्वल्प परि 
साहित्य में उन्हें रूपायित कर मानव-समाज के वृहत्तम अंश को 
प्रबुद्ध करना चाहते हैं । साहित्य में रसरृष्टि को वह अस्वीकार 
करना नहीं चाहते, कलागत सौन्दय की भी बह उपेक्षा करना 
नहीं चाहते, किन्तु साहित्य के क्रान्तिकारी उद्देश्य को भी वह 
किसी भी कारण से कभी भूलना नहीं चाहते । 
प्राचीन रसपन्थियों ने भाव अर्थात्‌ मानवीय बासनाश्रों को 
नित्यरूप में कल्पना की है ओर उस्ीके साथ भावों के मध्ययुगीन 
रूप को भी अपरिवतेनीय सममा है। इसीलिए प्राचान रस- 
पन्‍थी पुरानी समाज्ञ-यबस्था और तदसुगत सामाजिक ओर 
पारिवारिक सम्बन्धों को भी अपरिवर्तेनीय समंकने के लिए 
बाध्य हुए हैं । इसी कारण प्राचीन रखबाद के अनुयायी प्रगति- 
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विरोधी प्रतिक्रियाबादियों के रूप में ही सामने आ रहे हैं । प्रत्येक 
युग में ही कुछ लोग होते हैं जो, अबतक जो कुछ हुआ दै उसे 
समर्थन के योग्य समभते हैं यौर जो कुछ नवीन द्वोने जा रहा 
है उसे समाज के लिए घोर अनिष्टकारी घोषित करते हैं। किन्तु 
समाज की प्रगति इस से अवरुद्ध नहीं होती। बाह्य परिस्थिति 
के बदलने के साथ-साथ सामाजिक सम्बन्धों में परिवतन होते 
जा रहे हैं और मनुष्य के रागात्मक भावों का भी रूपान्वर होता 
जा रहा है | जो जीवन्त साहित्य है वह रागात्मक जीवन के 
इस वाम्त्व रूपान्तर को द्वी प्रतिफल्षित करने के लिए वाध्य है। 
अवश्य सामाजिक परिवतन के साथ समाज की भिन्न-भिन्न 
श्रेणियाँ प्रगतिशोल भूमिका अहण करती हैं और तब उत 
श्र णियों के भाव और आदर्श ही समग्र समाज को प्रभावित 
और संचालित करते हैं। आज समाज स्वल्पसंख्यक परश्रमज्ञीवी 
धनिक सम्प्रदाय के द्वारा शासित होने पर मी, इस बुजुशा 
धनिक सम्प्रदाय की प्रगतिशील भूमिका ( 70० ) खत्म हो गयी 
है; इसीलिए बुजुआ साहित्य-संस्कृति में आज जोणेता, जरा 
ओर अवसाद के लक्षण प्रगट होने लगे हैं। बुज्जुंआ-समाज- 
व्यवस्था अ्रपने अन्तद्वन्द्द की प्रेरणा से ह्दी आज अपना अन्त 
कर भावी समाजवादी समाज को जन्म देने जा रही है। राष्ट्र 
ओर समाज की नवजन्मधात्री सबहारा की क्रान्ति दोगी । 
इसीलिए आज इस सबंद्वारा शभ्रणी का-गरीब किसान 
ओर मजदूरों का-दलित शोषित जीवन और इस जीबन में 
घूमायित असनन्‍्तोष की क्रान्तिकारी चंचलता द्वी साहित्य के 
क्रान्तकारी उपकरण होंगे। समाज के वृहत्तम अंश के इस 
यथार्थ जीवन सत्य को अस्वीकार कर, उसे रूपायित करने की 
जिम्मेदारी को स्वीकार न कर, जो लोग झआाज्ञ भी सृत्यु-दंड 
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प्राप्त विनाशोन्मुख घुजुआ जीवन का गान करेंगे, शीघ्र ही उनकी 
रचनाएं इतिहास के कूड़ेखाने में फेंकी जायेंगी। प्रत्येक युग की 
प्रगतिशील श्रणी से भाव और भावनाओं के द्वारा ही उत्तरोत्तर 
विकासशील यथार्थ मानवता का परिपोषण द्वोता दे, इसीलिए 
उस श्रणी के साहित्य-संस्क्ृति में ( आपेक्तिक रूप में ) एक स्थायी 
आवेदन रह जाता है और श्रेणीगत साहित्य और संस्कृति के 
वाहन द्ोने के बावजूद इसीलिए प्राचीन युग के महान 
साहित्यिकों की रचनाएं आ्राज भी हमारे मन में 'यथाथ 
मानवता? की अनुप्ररणा को जाग्रत कर सकती हैं । 
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अब प्रगतिशीज्ञ सबंहारा साहित्य क्रे रूप के सम्बन्ध में 
सामान्यरूप में आलोचना करना शायद अप्रासंगिक न होगा | 


हमारे देश में प्राचीन संस्कृत साहित्य की रचना जिस 
भाषा में हुई थी वह जनगण की भाषा नहीं थी, बह उच्च-बर्गीय 
अबसर प्राप्त थोड़े से लोगों फी भाषा थी, इसका प्रमाण डप- 
स्थित करना अनावश्यक हैं। इसीलिए बहुत दिनों तक साहित्य 
की चर्चा एक संकीण दायरे में ही सीमित थी और साहित्य 
जनगण के जीवन से भी विच्छिन्न रह कर केवल उद्चवर्गीय 
जीवन के ही भाव और भावनाओं को व्यक्त करता था ।' बाद 
को प्रादेशिक भाषाओं में साहित्य की सृष्टि होने से उस साहित्य 
ने अनेकों अंशों में समाज के बहुत से मनष्यों के साथ सम्बन्ध 
स्थापित किया है, इसमें भी सन्देह नहीं है। किन्तु शिक्षा के 
केवल धनी और मध्यम श्रेणी में ह्वी सीमित रहने के कारण 
यह साहित्य विशेषरूप से केवल उच्च मध्यम श्रेणी के जीवन 
को ही प्रतिफज्षत करने में सक्षम हुआ दे। देश के अशि- 
ज्ञित मूक जनगण के साथ इस 'नागरिक' साहित्य का कोई भी 
सम्बन्ध स्थापित नहीं हो पाया । इस के पश्चात्‌ अंग्रेजी शासन 
के युग में जिन प्रादेशिक साहित्यों का विकास हुआ है, बह 
 विशेषरूप से शिक्षित सम्प्रदाय का ही साहित्य हो उठा है और 
वह साहित्य जनसाधारण के जीवन से बहुत दूर रहा है। भाव 
को व्यक्त करने की शक्ति की वृद्धि के साथ-साथ भांषा में भी 


२०२ माक्संवाद और साहित्य 


एक ऐसी जटिलता आ गई जिससे वह अशिज्षित अगशणित 
जनगगण के लिए अत्यन्त दुर्वोध्य हो उठी है। अवश्य भाषा की 
उत्कषंगत जटिलता के लिए साहित्यिक को दोषी नहीं ठहराया 
जा सकता है । किन्तु वतमान समय # साहित्यकार के लिए यह 
भाषा भी एक समस्या हो उठी है; क्‍योंकि साहित्य साहित्यिक के 
बनाये होने पर भी बह पाठकों के लिए बनाया जाता है, केबल 
साहित्यिक के आत्मप्रकाश ओर आत्मविनोद के लिए--स्वान्तः 
सुखाय--नहीं हे। इतने दिन तो साहित्य अभिज्ञात 
'संस्कृतिवान” उच्चवर्गीय लोगों का ही साहित्य था। इस 
साहित्य के प्रकष के साथ-साथ उस श्रेणी के पाठकों का 
भाषावोध भी क्रमशः विकसित और उनन्‍नीत होता गया है और 
फिर पाठक श्रेणी के भाषाबोध के विकास के साथ साहित्यिक 
की भाषा भी रूपान्तरित हो जटिल बनती गई है । परन्तु आज 
साहित्यकार को जिस साहित्य की सृष्टि करनी है वह किन लोगों 
के लिए होगा ! 


देश में अब भी पाठक श्रेणी उच्च मध्यवित्त श्रेणी से निम्न 
मध्यवित्त श्रणी तक ही प्रसारित है ओर सौ व्यक्तियों में केवल्ल 
शआठ दस व्यक्ति को अक्तर ज्ञान है इस बात को स्मरण रखने 
से ही हमारे इस साहित्य का प्रचार और प्रसार कितना है 
समभमा जा सकता है। तथापि देश की राजनीतिक चेतना के 
कारण संभवतः समाचार पत्रों की व्याप्ति साहित्य से बहुत 
अधिक हुई है और ऐसा मालूम द्वोता है कि समाज के अशि- 
क्षित निरक्षर ओर अक्षरज्ञान सम्पन्त शिक्षित लोगों के भाषा- 
बोघ में जो अन्तर झोर वेषम्य है, यह समाचार पत्र साहित्य 
ही उसे धीरे धीरे हमारे अनज्ञान में दूर करता जा रहा है। 
आज अत्यन्त साधारण सजवूर किसान भरी समाचारपत्रों के 
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लिए उत्सुक रहंता है और स्वयम्‌ पढ़ने में असमर्थ होने पर भी 
किसी न फिसी पाठक की मध्यस्थता से वे समाचार पत्रों को 
समभने की चेष्टा करते हैं| इसी कारण हमारे देश के समाचार 
पत्र साहित्य की भाषा को भी यथाशक्ति सरल और साधारण 
लोगों के समकने लायक बनाना चाहिए। आशा है हमारे 
सांबादिक सम्प्रदाय इस विषय पर ध्यान देनेकी चेष्टा कर रहे हैं.। 

किन्तु जो विशुद्ध साहित्यिक-- कवि, नाट्यकार और कहानी - 
कार हैं, वे क्या करेंगे ? नाट्यकार को तो बहुत पहले से ही 
साधारण श्रोता और श्रोत्रियों के समझने योग्य भाषा की ओर 
ध्यान देना पड़ा है, क्योंकि रंगमंच ओर वरतमान 'टॉकी' के जो 
सुनने वाले हैं. वे विशेष रूप से 'शिक्षितः और 'संस्कृतिवान!' 
( ००७।४७००५ ) श्रेणी के नहीं हैं, इसीलिए नाट्यक्वार को इन्हीं 
ज्ोगों के समझने लायक भाषा में ही नाटक की रचना करना 
पड़ता है। अतः यह रंगमंच ओर 'टॉकी” की माषा ही निरक्षर 
जनगण के भाषाबोध को पर्याप्त परिमाण में विकसित कर रही 
है ओर इस तरह विशुद्ध साहित्यिकों की भाषागत समस्या को 
भी कुछ अश में हल्का कर रही है, इसमें कोई सन्देद्द नहीं है । 
किन्तु इसके बावजूद, हमारे सामने साहित्य क क्षेत्र में भाषागत 
एक कठिन समस्या है, इसे इनकार नहीं किया जा खकता। 


असल में इस विशुद्ध साहित्य के माध्यम से ही हम रागा- 
त्मिक जीवन का भआास्वादन करते हैं और इसी के द्वारा हमारे 
मन में नये नये भाव, कल्पना, प्ररणाओं को जञाम्रत कर साहित्य 
हमें सामाजिक जीवन के मवीन कमधाराश्षों में प्रवृत्त करता दे । 
झ्तः बतंमान खुग के प्रागतिक साहित्य को केवल सबदारा 
जीवन के सुख दुःख वेदला ओर भाषना आदशे का चित्रांकन 
करना होगा ऐसा नहीं, इस सादित्य को उन लोगों के लिए भी 
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( सिर्फ उनके लिए कहा जाय तो भी बहुत अनुचित न द्ोगा ) 
बनाना द्वोगा । लेकिन हमारे लेखक सम्प्रदाय प्रायः सभी शिक्षित 
मध्यवित्त सम्प्रदाय के सनन्‍्तान हैं और वे जिस भाषा के उत्तरा- 
धिकारी हैं बह्द गत सौ बष में एक ऐसी जटिलता को प्राप्त किया 
है कि, यद्यपि इस भाषा में अत्यन्त शक्तिशाली अभिव्यंजना 
की शक्ति आई है. तथापि यह भाषा जनगण के लिए नितान्‍्त ही 
टुबॉध्य है। लेकिन इस भाषा में प्रकाश-शक्ति कितनी अधिक 
हो गई है वह गत साठ सत्तर वर्षों के प्रसिद्ध लेखकों की भाषाश्रों 
की तुलनामूलक आलोचना करने से ही समझा जा सकता है । 
इस शक्तिशाली भाषा को छोड़ कर नितान्त साधारण जनगण 
के समभने लायक भाषा में साहित्य सृष्टि करने का श्यथे, इतने 
दिनों से क्रशः विकसित होकर भाषा ने ( चाहे वह भाषा 
स्वल्प संख्यक लोगों में ही सीमित क्‍यों न हो ) जिस अ्पूर्वे 
प्रकाशनैपुण्य को प्राप्त किया है उसे छोड़कर फिर भाषा के अप- 
रिणत और अविकसित रूप से यात्रा का प्रारम्भ करना है | 


एक दृष्टान्त लीजिए-- 
दुगस भीषण के उस पार 
अन्धकार में ज्ञान की वरदात्री प्रतीक्षा कर रही है 
नव की अश्रभेदी बन्धन शाला ने 
काले पत्थर की गथी हुई उद्धत चूढ़ा को 
सूर्योदय के पथ पर खड़ा किया है, 
बहुशताब्दियों के व्यथित ज्ञतमुष्टि 
रक्तलाब्डछित बिद्रोह्द को छाप 
लीप देती है उसके द्वारफल्चनक पर, 
इतिदास-विधाता का श्रेष्ठ सम्प 


प्रच्छन्न है देत्य के लोहदुर में 
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आकाश में देबसेनापति का कंठ सुनायी देता है-- 
आओ मृत्यु बिजयी; 
भेरी बज उठी 
तथापि इस निरापद निश्चष्ट जीबन में 
रखण-दुमंद जाग नहीं उठा। 
व्यूह्‌ को भेद कर 
मेंने अपना स्थान नहीं जिया 
युध्यमान देवलोक की संग्रामसहकारिता में । 
केवल स्वप्न में मेंने सुना है डमरू की 'गुरुगुरु ध्वनि 
केवल बाहर के पथ से समरयात्रियों के पदकम्पन 
आ मिला दै मेरे हत्प्पन्दन में । ( रबीन्द्रनाथ ) 
जनसाधारण निरक्षरता और शिक्षाहीनता के कारस 
आज बौद्धिक विकास के जिस स्तर में है, क्‍या वहाँ पर कवि 
का इस वेदनाभरी भाषा का आवेदन पहुँच सकता है ? अश्नवा 
लीजिए सवद्वारा के वैश्विक आदश से प्रेरित एक दूसरे आधघु 
निक प्रगतिवादी कवि की कविता का एक अंश-- 
एक कविता लिखी ज्ञायगी । उसके लिए 
खाग की नील शिखा की तरह आसमान 
गुस्से में जलता है; समुद्र में दुरन्त तूफान 
अपने डेनों को फड़फड़ाता है, बादल की 
धूम्र जटा खुल जाती है; वञ्र की लक्षकार से 
अंगल में चंचलता, जड़ों में पतन का भय 
सिर पटकता है 
बिजली मुंह फेर कर देखती -है 
उसके प्रकाश में श्रासपास में सब्वेत्र 
रक्त के लांलदपण में भस्मल्लोचन 
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अपने चेहरे को देखता है । 
उसके लिए एक कविता लिखी जाती है । 


क्या इस कविता का तात्पय उन लोगों के समर में आा 
सकता है ज्ञो भावी समाज का निर्माण करेंगे ? 

हम साफ देख रहे हैं कि भ्राधुनिकतम प्रगतिबादी के लिए 
अशिक्षित जनगण की भाषा में साहित्य की सृष्टि करना संभव 
नहीं हुआ | एक अविच्छिन्न स्रोत की तरह भाषा ने भी अथ्थे- 
गौरव सें, व्यंजना में जिस वेग और शक्ति को प्राप्त किया है 
उसे छोड़कर सबहारा के रिक्त जीवन की तरद्द भाषा को भी 
निरलंकृत रिक्तरूप में उपस्थित करना संभव नहीं है। श्रेणी विशेष 
के अन्दर सीमित रह कर भी भाषा ने जिस व्यंजनाशक्ति को 
प्राप्त किया है. भाषा के लिए उसे एक स्थायी ल्ञाभ ही समझना 
होगा ' पूजीबादी युग में उत्पादन पद्धति का जो विकास हुआ 
है, पूँजीवादी सम्बन्धों के वजन के साथ-साथ उसे जिस प्रकार 
छोड़ा नहीं जा सकता, उसी प्रकार बुर्जोश्ा सभ्यता की छत्रक्लाया 
में भाषा ने जिस प्रकाश-शक्ति को अजन कछिया है उसका 
भी परित्याग करना संभव नहीं है। इस शक्तिशाली भाषा 
को ही आज वृहत्तर मानवसमाज के जीवन-सत्य को रूपायित 
करने के काम में नियोज्ञित करना द्वोगा। 


अवश्य ऊपर के हृष्टान्त से यह बात भी अत्यन्त स्पष्ट 
है कि 'जनगण? शब्द से हम जिन्हें सममते हैं उनके लिए ऊपर 
की उद्घृत भाषा बिलकुल अवोध्य. ही मानी जायगी | सुतराम्‌ 
जब तक जनगण के अन्दर शिक्षा का विस्तार न होगा, तब तक 
बंगला में जो साहित्य गत सौ वर्षों से बनता आया है, उसकर 
आरवादन उन लोगों के क्षिए कायंतः असंभव ही रह जायगा | 
'बुसरी ओर, जनगण के लिए भ्ाज़ बंगला भाषा अपनी सारी 
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विकासगत जटिलता को छोड़ बिलकुल्ल रिक्तरूप धारण करेगी 
ऐसी कोई आशा अथवा झाशंका भी नहीं है। शिक्षित श्रेणी 
की भाषा ही साहित्य में अग्नसर हो चलेगी, विषयवस्तु में चाहे 
कुछ भी परिवतेन हो । जितनी जल्द हो सके जनगण को अगर 
साक्षर कर दिया जाय तो भाषावोध में यह जो व्यवधान है यह 
जनगगणशा को अधिक दिन अतीत के साहित्य सम्पदा के डपभोग 
से बंचित नहीं रख सकेगा, शिक्षा विस्तार के फलस्वरूप रूस के 
साधारण लोगों में विश्व साहित्य के समादर को व्यापकता को 
देखकर हम दृढ़ विश्वास के साथ यद्ट कह सकते हैं। जनगण 
को शिक्षित न कर, उन्हें निरक्षरता, अशिक्षा ओर चअन्नान के 
अन्धकार में निशि्चल रख कर, उनके बोधगम्य साहित्य सृष्टि के 
प्रयास को हम कभी पूर्णरूप से प्रगतिशील नहीं कह सकते | 


बहुत से लोग ऐसा सोचते दें कि अशिज्षित किसान मज़- 

दूरों का साहित्य नहीं हो सकता है| उनके लिए साहित्य विज्ञान 
दर्शन आदि की सृष्टि करना निद्दायत पागल्पन है। इस सिल- 
सिल्ने में लेनिन के जीवन की एक घटना याद आ रही है। 
वक लेनिन जब साक्‍्से के जामातवा लाफार्ग के साथ पारी में 
मिलने गये तो लेनिन अपने दल के साधारण मजदूरों को माकसें- 
बाद समझाते हैं यद्द सुनकर लाफाग ने पूछा था 'क्या वे कुछ 
सममते हैं ?! दृढ़निश्चित स्वर में लेनिन ने जवाब दिया था, 
हाँ? | परन्तु लाफाग को उस पर विश्वास नहीं हुआ, उन्होंने 
उसे हंस कर जड़ा दिया । यद्यपि भाषा की जटिलता विषय को 
दुर्वाध्य बना सकती है, तथापि जीवन के अनुभव से जिन सत्यों 
का उद्धव दोता है, उन्हें किसी साधारण व्यक्ति के ल्विए भरी 
समम्ता संभव है और इसीलिए अत्यन्त गंभीर जीवनससश्य 
को भी साधारण लोगों के संम्भुख संपस्थित करने में कोई बाधा 
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नहीं है, लेनिन के इस विषय में जरा भी सन्देह नहीं था। इस 
विषय में माक्से की भी ऐसी दी धारणा थी, ए'गेल्स के एक 
पत्र से यह ज्ञात होता है। ए'गेल्स ने अपने समय के ओर 
अपने दल के तरुण साहित्यिकों के प्रति इशारा करते हुए कहा 
था कि “यदि ये महाशय यह ज्ञानते कि भसाक्‍से किस प्रकार 
अपनी श्रेष्ठ वस्तुओं को भी श्रमिकों के लिए काफी अच्छी नहीं 
सममते थे ओर सब से अच्छी वस्तुओं के अलावा और कुछ 
देने को बह कैसा अपराध सममते थे !'“*““”'! इस सिलसिल्ले 
में रवीन्द्रनाथ ने जो मन्तव्य किया दे यहाँ पर उसका भी उल्लेख 
किया जा सकता है । “शिक्षणीय विषय सातन्न को बंगाल के सबे- 
साधारण लोगों में व्याप्तकर देने” के उदृ श्य से 'लोकशिक्षा- 
ग्रन्थमाला? का जो प्रारंभ किया गया उसमें यह कहा 
गया कि “भाषा को सरल और यथासंभव परिभाषान्वर्जित 
करना द्वोगा ।”* इस पग्रन्थमाला का प्रारंभिक ग्रन्थ 'विश्व- 
परिचय? लिख कर रवीन्द्र नाथ ने उसके उत्सगंं पत्र में लिखा 
है कि ““ इसको नाव अर्थात्‌ इसकी भाषा आसानी से चल्ले 
इस प्रकार चेष्टा इसमें हे लेकिन सामान को खूब कम कर इसे 
हलका करना मैंने उचित नहीं समझा । दया करके बंचित करने 
को दया नहीं कहते | मेरा यह मत है कि जिन लोगों का मन 
अपरिणत है वे जितना संभव द्वोगा लेंगे, न ले सकेंगे तो स्वयम्‌ 
ही छोड़ते चलेंगे, परन्तु इसलिए पत्तज्न को प्रायः भोजन-शुम्य 
कर देना सदाचरण नहीं है। चबा कर खाने से दी एक 
ओर से दाँत मजबूत होता दे ओर दूसरी ओर, खाने का पूरा 

स्वाद मिलता है। मैंने इस पुस्तक के क्लिखते समय इस बात 
९. लिाहु४?5 7.667 [0 ७०ा9व 5ागांव, 6ैपु 5, 4890, 
२ खीन्द्र स्वनावल्ली ( बंगला ) २५ वाँ खंड, पृ० ४३७ 
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को यथासाध्य भूला नहीं ।”' हम जानते हैं कि लेनिन का 
भी मत इसी प्रकार का था | 

अतः सामयिक रूप में यथासंमव सरल भाषा में कुछ 
साहित्य की सृष्टि करने की आवश्यकता है इसे अस्वाकार नहीं 
किया जा सकता । किन्तु इस बहाने सारे साहित्य को ही वरल 
कर साधारण के सम्मुख उपस्थित करना होगा यह सिद्धान्त भी 
सही नहीं है। जब तक शिक्षा के एक साधारण स्तर पर देश के 
सर्वेसाधारण को नहीं लाया जायगा, तब तक सारे साहित्य को 
नीचे को ओर खींच लाकर जनसाधारण के लिए साहित्य सृष्टि 
करने की चेष्टा से विशेष सफल्नता प्राप्त होने की आशा नहीं है । 
इससे केबल अत्यन्त सरल होने के नाते कुछ रचनाओं को 
तात्कालिक प्रशंसा मिल सकती दे किन्तु साहित्य की श्रेष्ठ अभि- 
व्यक्ति भाषा के उन्नत विकसित स्तर सें ही संभव है। तथा- 
कथिव लोककविश्रों की रचनाओं की विषयवरस्तु किवना भी 
समाज के दलित श्र णी के, दीन दरिद्र समाज के, अवनत श्रेणी 
के जीवन पर आधारित क्यों न द्वो, तथापि उसे साहित्य के ज्षेत्र 
में बहुत ऊँचा आसन नहीं मिल सकता है, ऐसा मालूम द्वोता है । 


१ रवीन्द्र रचनावली ( बंगला ) २४ वा खंड, पृ० ३४१ 
२ छिषा जंग वद्याध्ावांतरु ऐ्ा वटाचराण6 प्र फट 
800€3५७96 (0 थ€ जणाताए ॥9889568 ,९गांत 80ए४ “०१० 
कि! धां० एपोडुशा29 00), 000 (0 वेढ#णशाते [0 06 ९ए९- एज (6 
छाव5९ए९००्त एकपेटा, एप ४९्यण।ए (0 ॥छ956 5 6ए6/ 06 तू 
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यथार्थ बात तो यह है कि स्वामी दयानंद के समय से 
( संभवतः राजा लक्ष्मणसिंह या भारतेंदु से भी कहा जा सकता 
है ) हमारे साहित्यकारों के द्वारा जिस साहित्य की सृष्टि हुई 
है, बह मोटे रूप में जनताधारण का साहित्य नहीं हो सका | 
उसने मानो धीरे-धीरे अभिज्ञात साहित्य का रूप धारण कर 
लिया जिसके समभदार थोड़े हैं, अथच जिसकी मर्यादा बहुत 
अधिक है। लेकिन वस्तुतः हिंदी साहित्य की परम्परा संपूर्ण 
रूप से आभिजातिक नहीं है। हिन्दी का सन्त ओर भक्त 
साहित्य तत्काल्लीन जन-जीवन से विन्छिन्न रह कर नागरिक 
कुल्ीन साहित्य नहीं बना था । सूरसागर, रामायण, कबीर के 
पद अथवा अन्य राम और कृष्ण-काव्यों के भाव और भावना 
तत्कालीन समग्र समाज मानस में संचारित भाव-भावनाश्रों का 
ही प्रतिफलन था; इसलिए उस साहित्य ने समग्र समाज-चित्त 
को ही बहुत दिनों तक आन्दोलित किया है। और यह भी सच 
है कि इस प्राचीन साहित्य की भाषा ने जनगण के सामने भी 
किसी प्रकार दुर्वाध्यता का दीवार नहीं खड़ा किया था | निरक्षर 
जनगक्षू भी प्राचीन साहित्य का आरवादन पूर्ण रूप से कर 
सकते थे, इस विषय में भी सन्देह करने का कोई कारण नहीं 
है। फिर, यह भी कहा नहीं जा सकता कि प्राचीन साहित्य की 
भाषा बहुत ापरिणत अथवा नितान्त प्राम्य थी। प्राचीन 
साहित्यिकों की भाषा के सांथ जनगण के बोध का यह सम्बन्ध 
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किस प्रकार संभव हुआ था. हमें भूलना नहीं चाहिए। हम जानते 
कि कीतन, कथावाचन, ओर रामलीला आदि के द्वारा केवल 
प्राचीन साहित्य की विषय वस्तु ही नहीं, बल्कि उसकी भाषा भी 
जनचित्त में संचारित हुई थी और इसी तरह, अक्षरयोग से न 
सही, श्रतियोग से हिन्दी साहित्य का जो अध्ययन अध्यापन 
दोता था उसके द्वारा जन-साधारण का भाषा बोध सचमुच 
विकसित हो चला था और इसीलिए तत्कालीन जनसाधारण, 
किसी हिसाब में, प्राचीन साहित्य को बेठक में अनुपस्थित भी 
नहीं था. उपेक्षित भी नहीं था 
किन्तु संभवतः भारतेंदु के समय से ही हिन्दी भाषा' “राज 
संभा की न हो. विदग्ध समाज को, शिक्षित समाज की बंठकों की 
आलोचना और आस्वादन की वस्तु हो उठी | स्वामी दयानन्द के 
समय से भाषा एक ओर से जिस प्रकार ज्ञान विज्ञान इतिहास 
इत्यादि नाना विषयों में व्याप्त होने लगी. उसी प्रकार दूसरी ओर 
से उसकी पाठकगोष्ठी भी संकीण और संकुचित हो आई । हिन्दी 
साहित्य के ऊपर, अन्ततः श्राता के रूप में इतने दिन गाँवों के 
अशिक्षितः नरनारियों का जो अनायास अधिकार था, इतने 
दिनों बाद अब वे उस अनायास अ्रधिकार से च्युत दो कर 
साहित्य भोज की पंघत में बेठने के अयोग्य हो गये। कीतेन 
और रामलीला, रासलीला की बेठके शायद उन लोगों के लिए 
रह गई किन्तु साहित्य का जो नबीन सोत आधुनिक काव्य 
नाटक ओर कहानियों में से प्रवाद्वित हुआ, अब वहाँ पर उन 
लोगों का प्रवेश अवारित नहीं रह गया। 


झाय समाज के भजनीक प्रचारकों की कृपा से हिन्दी में 
छ सादहित्याभास जरूर साधारण जनता तक भी पहुँचता रहा 
पर उससे इस मंतव्य में विशेष परिबतन नहीं आता । 


२१२ भाक्सबाद और साहित्य 


- पहलें के साहित्यकार भी नधीन भाषा और शेलियों की 
सृष्टि करते थे किन्तु साहित्य-प्रचारकों की मध्यस्थता से कानों के 
शस्ते जनसाधारण कुछ ही दिनों में भाषा के नवीन भाव और 
प्रकाश शेल्ी के साथ परिचित हो जाते थे और जनसाधारण 
के भाषा बोध का स्तर भी ऊँचा होता जाता था। परन्तु नूतन 
हिन्दी साहित्य ने अपने पुराने प्रचारकों को खो दिया और जन- 
समाज से विच्छिन्न यह साहित्य संकीण शिक्षित” गोष्ठी के 
लिखे पढ़े »ोगों के मनोरंजन में लग गया । अंग्रेज़ी युग ने जिस 
मध्यवित्त सम्प्रदाय को जन्म दिया, उसी सम्प्रदाय से आधुनिक 
हिन्दी साहित्य की उत्पांस्त हुई; यद्यपि उसका द्वत विक्लास 
आगश्चयजनक है, तथापि इसने हिन्दों क विशात्न जनजीबन के 
साथ सम्पक को स्लो दिया। इस संस्पशे-विहीनता न ज्ञिस प्रकार 
जनगगण के भाषाबोध को विकसित द्वोने नहीं दिया, उसी प्रकार 
यह नागरिक साहित्य भी केवल मध्यावत्त सम्प्रदाय के साहित्य 
थन जाने से. समग्न समाज के, विशेषतः निम्नश्रेणी के 
अगणित जनसाधारण के जीवन-सत्य को भी ग्रतिफल्षित नहीं 
कर सका । 

इसी प्रकार से साक्षर शिक्षा के निदारुण अभाव के कारण 
ओझोर शिक्षा प्रचार की जो प्राचीन पद्धति थी उसके वर्जित होने 
के कारण वर्तमान साहित्य की भाषा और अशिक्षित साधारण 
क्ोगों की बोधगम्य भाषा के बीच जो निदारुण विषमता और 
ठ्यवधान आ गया है, वह आज दुरतिक्रम्य हो गया है। इसी 
से मध्यवित्त श्रेणी के नागरिक साहित्य की परम्परा में परिषुष्ट 
सॉहित्यिकों के लिए आज जनबित्त तक पहुँचने का पथ अत्यन्त 
कठिन और दुर्ग हो गया है। कति और कद्दानीकार चाहे 
कितना भी प्रंगतिशील साहित्य की रचंना क्यों न करें, बंतेमान 
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युग की प्रगति के जो कर्ंधार हैं उन क्रिसतान ओर मजदूरों के 
किए उस साहित्य का अधिकांश द्वी बोधगम्य नहीं है। 

इसी लिए आज भी साहित्य के ज्षेत्र में जिन त्ोगों को हम 
प्रगतिशील साहित्यिक मानते हैं, वे अपने साहित्य को, समाज 
के श्रणी-संघष में जो ज्ञोग राज सब से आगे बढ़े हुए हैं उन्हें 
उद्गबोधित करने के काम में नियोजित करने में असमथ दो रहे 
हैं। मध्यविक्त श्रेणी से आये हुए साहित्यिक माक्थीय जीबन 
दशंन के सहारे ओर चित्त की सहानुभूति के द्वारा सबहारा 
श्रेणी के प्रति आनुगत्य को स्वीकार कर उस श्रणी के सग्राम को 
झोर उसकी भावी संभावनाओं को परिस्फूट कर सकते हैं और 
संभवत: थोड़ा बहुत कर भी रहे हैं, किन्तु यह साहित्य भाषा की 
हृष्टि से केवल सध्यविक्त और उच्च मध्यविक्त शिक्षित श्रेणी को 
ही बोधगम्य हो रहा है, वह आज भी अशिक्षित श्रणी को 
बोधगम्य नहीं हो सका। और इस दृष्टि से प्रगतिशील साहि- 
त्यिक्ों की रचना अनेकांश में अपनी यथाथ साथकता को प्राप्त 
नहीं दो रहा है। परन्तु इस समस्या के समाधान किये बिना भी 
काम नहीं चल सकता। क्योंकि माक्संबादी साहित्यिकों की 
जिम्मेदारी केवज्ञ प्रगतिशील बयें के ज्ञीवन पर आधारित 
साहित्य की सृष्टि ही नहीं है बल्कि प्रगतिशीक्ष श्रेणी को अपने 
स्वरूप ओर उत्तरदायित्व के बारे सें सचेत करना भी द्वें। अतः 
फेवज शिक्षित मध्यवित्त श्रेणी के सम्पुख जनगण के जीवन को 
बवित्रित करना द्वी उनका एकऋसान्न कतव्य नहीं है । 

अवश्य सबहारा श्रेणी में से ही, किसान मजदूर बसे में 
से ही जिस दिन कवि नाटयूरार और कहानीकारों का आविः 
भाव होगा, उसी दिन सहारा की एकान्त् अपनी भाषा में 
जसका साहित्य विकसित ही सकेसा, किन्तु ज़ब तक ऐसा नहीं 
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हो रहा है, तब तक मध्यवित्त श्रेणी के ( नहीं, उतना ही नहीं, 
सर्वहारा के वैसविर आदशे के प्रति यथार्थ सद्दानुभूति और 
विश्वास रखने वाले किसी भी ) साहित्यिक के लिए भाषागत 
इस समस्‍या को हल करने का प्रश्न है और रहेगा भी। इस 
समस्‍या को हल करने के लिए दो दिशाओं से कोशिश की जा 
सकती है । 

हिन्दी का कहानी साहित्य विषयवस्तु की दृष्टि से “चंद्र 
कान्ता? के कान्तार से सरक कर आज 'गोदान के रास्ते से इस देश 
के सबंहाराओं की ओर बढ़ता गया है, इस विषय को लेकर यहाँ 
पर विस्तृत आलोचना की जरूरत नहीं है। हमारे कवि,कथाकार 
झोर नाट्यकार जितना ही अधिक परिमाण में इन अगणित भूढ़, 
मृक शोषित मानवों को विषय वस्तु के रूप में प्रहण करेंगे और 
उन्हें वास्तव रूप में उक्त करने की कोशिश करते रहेंगे, साहित्य 
उतना ही जनगण के व्यापक जीवन के साथ गहरा सम्बन्ध 
स्थापित करने के कारण जनगगणा के लिए बोधगम्य हो छउठेगा। 
अवश्य निरक्षर और दरिद्र जनगण के सम्मुख संगीत, कविता 
ओर लोकनाटय के जरिये ही साहित्य के आवेदन को पहुँचाना 
आसान होगा । किन्तु साहित्य-पाठ-सभाओं के आयोजन कर, 
नवीन कथावाचन पद्धति की सृष्टि करके भी वत्तमान कथा- 
साहित्य को साधारण श्रोताओं के लिए बोधगम्य किया जा 
सकता है | साहित्य रष्टाओं की सहयोगिता से यदि हमारी 
पुरानी कथावाचन की प्रथा को आधुनिक रूप देकर फिर समाज 
में व्यापक रूप में चलाया जाय तो संभवत: देश के मृक जनगण 
के चित्त को उद्घोधित कर उनके भाषा-वोध को आशातीत शीघ्रवा 
से विकसित किया जा सकता है। 

जितना जल्द संभव हो सके देश के नरनारियों को साक्षर 
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बनाने से ही ( केवल हस्ताक्षर करने लायक नहीं, पढ़ने ज्ञायक 
बनाकर ) भाषाबोध का विकास सबसे अच्छी तरद्द किया जा 
सकता है, इसके कहने की तो कोई जरूरत ही नहीं। किन्तु 
देश की वतंमान पूँजीवादी राष्ट्र व्यवस्था में शिक्षा की द्वुत प्रसा- 
रित करना कहाँ तक संभव है, कहना अत्यन्त कठिन है। जब 
तक यह व्यवस्था कार्यकारी नहीं होती, तब तक साहित्य-कर्मियों 
को श्रतियोग से साधारण पाठकों के भाषाज्ञान को बढ़ाने के 
उपायों को निकालना उचित है । 


५0 


साहित्य में भाषा के प्रश्न पर ओर भी गंभीर रूप से विचार 
करने की आवश्यकता है। साहित्य में भाषा का प्रश्न उसकी 
विषयवस्तु के प्रश्न से अलग नहीं हे; विषयवस्तु के साथ इस भाषा 
का एक अविच्छेय सम्बन्ध विद्यमान है। भाषा साहित्यस्रष्टा 
ओर साहित्य के श्रोता अथवा पाठक के बीच योगायोग का सेतु 
है | साहित्यिक जिस भाषा में अपने को व्यक्त करते हैं, बह 
भाषा केवल उनके एकान्त व्यक्तिगत आत्मप्रकाश की भाषा 
नहीं है, वह भाषा उ॒ष्टष्टि पाठक अथवा श्रोताश्रों की भी भाषा है । 
साधारणरूप में किसी भी भाषा को उस भाषा के बोलने वाले 
जनसमाज के भावों को व्यक्त करने का साधारण माध्यम मानते 
हुए भी, यह भी स्वीकार करना पड़ता है कि वह विशेष विशेष 
युग में समाज की किसी न किसी विशेष श्रेणी के भाव और 
भावनाओं को केवल प्रतिविम्बित ही नहीं करतो. बल्कि वह 
भाषा उस समाज के विशेष वग में सीमित भी हो जाती है। 
भाषा का यह वर्गीय रूप केवल उसकी विषयवरस्तु में ही प्रति 
फल्नित नहीं होता, भाषा की अपनी शक्तियों में भी यह वर्गायरूप 
प्रकटित द्ोता है। वर्गीय विषमता के कारण समाज की विभिन्न 
श्रणियों की शिक्षा-संस्कृति में भी विषमता अनिवारय हो जाती 
है और इसी कारण समाज के विभिन्न स्तरों में भाषा की विष- 
मता भी अवश्यम्भावी है। इसीलिए साहित्य की भाषारीतियों 
में लेखक के अभीष्ट पाठक सम्प्रदाय का रबरूप भी अनिवाय- 


माक्सेघाद और साहित्य २१७ 


रूप से प्रकट द्ोते देखा जाता है। किसी भाषा के रीतिगत परि- 
बतन के मूल में इस श्रेणीसम्पक का भ्रभाव देखा जा 
सकता है। 
मिसाल के रूप में दिंदी भाषा में 'प्रियप्रवासी? भाषा के आवि- 
भाँव को लिया जा सकता है। “प्रिय प्रवास? के आविभाव के बहुत 
पहले से ही इस प्रान्त में बोलचाल की एक भाषा थी ओर उस 
भाषा में जनसाधारण अपने सुख दुःख, भाव व भावनाओं को 
भी व्यक्त कर सकते थे, केबल इतना ही नहीं, हिन्दीसाहित्य के 
अन्दर भी उसी भाषा की एक रीति अन्तत: काव्य के भीतर 
विकसित द्वो उठी थी। बह भाषा मूलतः साधारण जनगण को 
बोलचाल की भाषा के साथ युक्त थी, इसीलिए भक्ति-कविता, 
रामायण, महाभारत आदि की भाषा जनगण के ल्िणए समझना 
झासान था. किन्तु यह नई भाषा अकरमात्‌ उस भाषा से 
एक अदूभुत तरीके से अलग हो गई । इसका कारण यह नहीं 
था कि हिंदी भाषियों के पास कोई सरल साहित्यिक-भाषा का 
ढाँचा मोजूद नहीं था; इसका कारण नव्य शिक्षित उच्चवर्गीय 
ज्लोगों के साथ साधारण जनगण का विच्छेद था। इसी लए 
संसक्ृतबहुल भाषा ने केबल पाठक ओर श्रोताओं के समाज को 
सीमित संकुचित ही नहीं किया, उस भाषा ने समाज के सभी 
श्रेणियों के चरित्रों के लिए आत्मप्रकाश को भी असंभव कर 
डाला था | उध्च अभिजातबग्ोें के वात.लाप के अलावा निम्न- 
मध्यवित्त सम्प्रदाय के भाव भावनाओं को व्यक्त करना भी 
उस भाषा में सहज नहीं था | 
अंग्रेजी युग के नवौन हिंदी साहित्य को मोटे रूप में देश 
के अत्यन्त साधारण जनगण के जीवन से विश्छिम् मानते हुए 
भी इस यांत को भी मानना पड़ता है कि इसके बावजूद हिंदी 
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भाषा आज साधारण जनगण की ओर द्वी बढ़ चली है । आज 
साहित्य केवल उच्च शिक्षित अथवा अभिज्ञात श्रेणी का ही 
साहित्य नहीं है, आज साहित्य की भाषा में उदच्चवर्गीय रीति के 
रहते हुए भी बहुत से लेखकों के जरिये उस भाषा ने मूध्य- 
वित्त श्रेणी की भाषारीति को ही अपनाया है ओर विषय- 
वस्तु की दृष्टि से भी साहित्य ने आज मध्यवित्त श्रेणी के जीवन- 
रतर को भी पार कर समाज के निम्नतम स्तर के जीवन को भी 
रूपायित करने के प्रयास में आत्मनियोग किया है। साहित्यिक 
की भाषा के साथ उनकी विषयवस्तु का ( वर्णित सामाजिक 
ञ् न्‍ रु ; 
श्रणी का ) जो घनिष्ठ संबन्ध है उत्तीसे भाषारीति में विवतेन 
होता है। अतः भाषारी ति श्रेणी-सम्बन्ध-बर्जित केवल व्यक्तिगत 
व्यापार नहीं है इसे स्मरण रग्वना चादिए। 

इस प्रसंग में उदाहरण के लिये बंगला भाषा के विचार से 
आधुनिक लेखकों में ताराशंभशर की 'हाँसुली बॉकेर उपकथा! 
नामक उपन्यास उल्लेखनीय है| बंगला के शआधुनिक लेखकों 
में ताराशंकर ने बंगाल के उपेक्षित ग्राम्यसमाज को द्वी विशेष 
रूप से कथा-बस्तु के रूप मे ग्रहण किया है ओर इसी लिए उस 
जीवन की यथा अभिव्यक्ति के लिए एक आंचलिक भाषा को 
भी थोड़ा बहुत प्रयोग करने को बाध्य हुए हैं। किन्तु विशुद्ध 
अआंचलिक भाषा को ही एक स्वतंत्र भाषा के रूप में विकांसत 
करना यदि आदश न हो, तो साहित्य में आंचलिक भाषा को 
प्राधान्य नहीं दिया जा सकता इसीलिए अन्त में प्रत्येक साहि- 
त्यिक के लिए ही समस्या यह दे कि सबब-रवीकृत साधारण भाषा 
को ही-आंचलिक शब्दों को और विशेष रूप से आंचकिक 
बाक्यरीति को यथोचित साज्ञित रूप में प्रहदण कर--एक एसी 
प्रकाश क्षमता प्रदान करना है जिससे वह भाषा उस अंचल के 
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जीवन को यथायोग्य रूप में प्रकाशित कर सके । 'हाँसुली बाँकेर 
उपकथा? में ताराशंकर भाषा के सम्बन्ध में एक साहसिक प्रयोग- 
परीक्षा में प्रवृत्त हुए हैं और अत्यन्त निम्न-श्रेणी के लोगों के 
भाव-भावना को व्यक्त करने के लिए एक जोरदार भाषारीति, 
का निर्माण किया है। जनगण का जीवन आत्म-प्रकाश की 
गरज से जिस भाषा का निर्माण कर रहा है, उस भाषा को 
साहित्य की भाषा में किस प्रकार रूपान्तरित करना होगा, 
उसका एक श्रेष्ठ और साथक परीक्षा-प्रयोग ( €रएश्गा0९७६ ) 
ताराशंकर की यह 'डपकथा' है। आशा की जा सकती है कि 
. भविष्य में 'उपकथा' की भाषा में जो रूपक्था? ( (0!४-09|6 ) 
का स्वप्नमय आवेश है वह छुट जायगा और वास्तव कथित 
भाषा का साहि- त्यिक रूप अपने को प्रकटित करेगी । 

भाषा की रीति में जिस प्रकार समाज की विशेष विशेष 
श्रेणी के भाव और भावनाओं की अभिव्यक्ति होती है, उसी 
प्रकार महाकाठय, उपन्यास, छोटी कहानी, गीतिकाव्य, नाटक 
आदि साहित्य-रूपों के द्वारा भी साहित्यकार समाज के विशेष- 
विशेष श्रेणियों के साथ अपना सम्बन्ध स्थापित करते हैं । साहित्य 
सृष्टि में जो भिन्न-भिन्न प्रकाश-पन्‍था अथवा रूप ( [0"70$ ) 
हैं ये किसी व्यक्ति विशेष की अकेले की सृष्टि नहीं हैं; सामा- 
जिक प्रयोजन से बहुजनों के प्रयास से जिस प्रकार पद-चिह्न- 
हीन प्रान्तर अथवा अरण्यों में पगडंडियाँ स्पष्ट हो उठती हैं, 
उस्री प्रकार सामाजिक प्रयोजन से ही बहुतेरे साहित्यिकों के 
प्रयासों से ये प्रकाश रूप ( 876 87'प०पा'७७ ) बन पाते हैं। 
सिडनी फिंफ्रेलस्टाइन की भाषा सें एक पुरखे का स्थान जब 
दूसरे पुरखे के द्वारा ले लिया जाता है और समाज की 
सजीव आकृति ( ०४४७० 8097० ) में परिवतेन द्वो 
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जाता है तब भी प्रकाशरूप बद्दी रह जा सकता है परन्तु उसकी 
उश्च्टि श्रोत्‌॒मंडली की सामाजिक प्रकृति भिन्‍न हो जाती 
है और कलाकार के ऊपर उनकी जो माँग है उसमें परिवतेत् 
दो जाता है। कलाकार को इन श्रोताओं के साथ उन्तके 
परिवर्तित सम्बन्धों को अनुभव करना पड़ा है ओर उसके 
मुताबिक पुराने प्रकाशरूप के प्रयोग करते समय उन्हें अपनी 
कला की प्रकृति को बदलना पड़ा है अथवा ऐसे नये नये प्रकाश 
रूपों का आविष्कार अथबा विकास करना पड़ा है जो उन्हें 
अपने अभीष्ट श्रोतृवर्ग के पास ले जा सकते हों । इसी कारण 
एक युग से युगान्तर की ओर चलते हुए प्रकाशरूप भिन्न हो 
जाता है |” नौटंकी, स्वांग, लीला आदि के द्वारा हमारे देश के 
लेखक जिस जन साधारण के साथ सम्बन्ध स्थापित करने में 
सक्षम होते थे, नाटक और रंगमंच के द्वारा लेखक उनके साथ 
सम्बन्ध स्थापित नदीं कर सके । उपन्यास के द्वारा भी बंकिम- 
चन्द्र जिस पाठक श्रणो के साथ सम्बन्ध स्थापित करना चाहा, 
शरत्चन्द्र उसी उपन्यास के द्वारा ही और भी व्यापक पाठक 
श्रेणी की ओर अग्रसर हो आये। इससे सिर्फे उपन्यास की 
विषयवस्तु में ही परिवतन नहीं हुआ, बल्कि उपन्यास की भाषा 
झौर उसके ढाँचे अर्थात्‌ गठनशत्री में भी परिवतंन होता 
- गया है। अतः नये नये साहित्यिक प्रकाशरूपों के आविर्भाव में 
श्रेणी-संग्राम ही प्रकट होना चाहता है और इस संग्राम के फल- 
स्वरूप साहित्य में केवल प्रकाशरूप का द्वी परिवर्तन नहीं होता, 
बल्कि विषयवरस्तु में भी परिवतन दोता है । 


आधुनिक काल में मुद्रणयंत्र के आबविर्भाव और शिक्षा 
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बिस्तार के कारण, पहले के कीतेन, रामलीला, कथावाचन आदि 
के ज़रिये प्रचारित काव्यसाहित्य के स्थान पर कहानी साहित्य का 
झाविभाव ओर प्रसार हो चला है, इसमें सन्देह नहीं । मासिक 
झौर अन्यान्य सामयिक पत्रों के आविर्भाव से कहानी साहित्य 
क्रमशः एक विशाल पाठक श्रेणी की ओर & प्रसर हो चल्ना है 
यह भी सही है। इसके अ्लाबा आमोफोन, रंगमंच, रेडिओ 
शोर सिनेमा-टॉको से भी साहित्य के प्रकाश-रूप नाना प्रकार से 
रूपान्तरित हो चला है, यह भी सभी लोग देख सकते हैं। 
छापाखाने की मारफत इस साहित्यप्रचार के फल्नस्वरूप 
साहित्य के साथ श्रोतृमंडली का जो परिवतन हुआ है उसका 
“ डल्क्षेख पढले दी किया गया है। किन्तु शिक्षा विस्तार के कारण 
अर्थात्‌ अधिकतर संख्या में जनगण को पठनक्षम कर सकने से 
यह आधुनिक हिन्दी साहित्य जनगण के साथ यथाथे सम्बन्ध 
स्थापित कर सकेगा ओर उसके फल्लस्वरूप साहित्य की विषय- 
वस्तु में भी एक अभावित रूपान्तर होगा, यह भी निरसंशयरूप 
से कह्दा जा सकता हैं । 


साहित्य की भाषा भोर प्रकाश रूपों की यह जो समस्या है 
इसे एक शब्द में साहित्य की रूपगत समस्या कंहा जा सकता 
है। समाज के बाहरी और मीतरी परिवतेन के साथ साहित्य 
में रूपगत परिवतंन होता है। सादित्य के विशेष विशेष रूप के 
सहारे साहित्यकार समाज की विशेष-विशेष श्रणियों के साथ 
अपना सम्बन्ध स्थापित करते हैं । इसीलिए साहित्यिक के लिए 
यह रूपगत समस्या उनकी सामाजिक समस्या के साथ ही 
अविच्छिज्न रूप से सम्बद्ध हे। वतंमान समय में साहित्य में 
जो प्रकाशरूप प्रचलित हैं उन्हें विशेष रूप से धनिक सम्प्रदाय 
के ऊपर दी निर्भर करना पड़ता है। छापाखाना, मासिक और 
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अन्य सामयिक पत्र, ग्रामोफोन, सिनेमा, रेडियो, रंगमंच-- 
इनकी सहायता से ही आज क साहित्यकार श्रोताओं से मिल 
सकते हें। साहित्य क॑ लिए, और साधारण रूप से चित्र, 
संगीत आदि कलाशओं कफ लिए भी आज यही सब से बड़ा 
संकट है। क्योंकि “शासकऋबग उन जीण ( ००४०7०१०० ) 
अ्रतिष्तानों की रक्षा करना चाहते हैं जिनसे समाज का 
कोई भा प्रयोजन सिद्ध नहीं होता, और ऐसा करते हुए 
बह शिल्परूपों ( 00077 ) को भी निर्दिष्ट और नियंत्रित 
करना चाहते हैं और इस प्रकार से कला की विषयवस्तु को 
संकुचित करना चाहते हैं । इस श्रेणी की सेवा करने के लिए 
श्रायः कलाकार 'नये रूपों! की आमदनी करेंगे जो वास्तव में 
पहले के जीवन और प्रयोजन से विच्छिन्न पुराना शिल्प रूप 
मात्र है | कितना भी छुद्मरूप में क्‍यों न हो, ये नये रूप नहीं 
हैं। नवीन, सजीब शिल्परूप के लिए संग्राम, कला में श्रणी 
संग्राम को प्रस्फुट करने का साधन द्वोता है। यह संग्राम रूप 
ओर विषयवस्तु दोनों क लिए है, इसका लक्ष्य कला को पुनः 
जनगण क अधिकार में प्रतिष्ठित करना ओर उन्‍हें सामाजिक 
जीवन का अंगीभूत करना है |?” 

राष्ट्र जिस प्रकार शासक श्रेणी के प्रशुत्व को कायम रखने 
का दृथियार है, उसी प्रकार मुद्रणयंत्र, सिनेमा, रेडियो आदि 
भी आज प्रथिबी के सभी जगह शासक श्रणी के हाथों में अपने 
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अपने उददश्य साधन के प्रधान यंत्रों के रूप में प्रयोग किये 
जा रहे हैं, यह भी क्रिसी की आँशवों में उंगली डाल कर दिख 
लाने की जरूरत नहीं है । इसीलिए पूंजीवाद क द्वारा नियंत्रित 
सभी देशों में आज इन साधनों के द्वारा जनगण को सम्मोहित 
करने ओर बरगलाने का काम बड़े जोरों से चल रहा है । 
साहित्यिक और कलाकारों में से अधिकांश को धनिक्नों के द्वारा 
संचालित समाचार और सामयिक पत्रों के द्वारा ज्ीविकाज॑न 
करना पढ़ रहा है और घनिक श्रेणी के समर्थन में कला और 
साहित्य की सष्टि करना पड़ रहा है। जो साहित्यिक और 
कलाकार वैसविक आदश की प्रेरणा से जनजीवन के विक्षोभ 
और समाजतांत्रिक आदश-आरकांक्षाओं को चित्र, संगीत, नाटक, 
उपन्यास, निबन्ध और समालोचनातओं के द्वारा व्यक्त करने की 
चेष्टा कर रहे है, आज उन्हें इन साधनों से बंचितकर पूँत्रीवादी 
श्रणी श्रेणीसंग्राम की वेक्नविक प्ररणा को नष्ट करने की कोशिश 
कर रही है। इतना ही नहीं, पूंजीबाद-विरोधी साहित्य और 
कला सृष्टि के अपराध क कारण प्रायः हर देश में कलाकार 
ओर साहित्यिक अपनी-अपनी वृत्ति के द्वारा जीविका कमाने से 
केवल रोके ही नहीं जा रहे हैं, उनमें से अनेकों को नाना प्रकार के 
निर्योतन भी सहना पड़ रहा है. केवल कलाकार और साहित्यिक 
के जीवन में ही आझाज यह संकट उपस्थित हुआ दै ऐसी बात 
नहीं, बल्कि बु द्धजीबी मात्र के ही जीवन में आज यह संकद 
किसी न किसी रूप में उपस्थित हे । 


४ 


इतिहास की श्रग्रगति के रास्ते में ही पूजीबादी समाज का 
आविर्भाव हुआ था ओर ए्लेनबुग के शब्दों में यह भी 
अवश्य रवीकाय है कि “बुर्जोत्ना पूँजीवादी श्रेणी ने 
अपने समय में महान्‌ आध्यात्मिक मूल्यों की सृष्टि की है 
श्रोर मानवसंसक्ृति के इतिहास में उप्तका जो कुछ देना 
था उसे दिया है। श्रतीत में जो कुछ मूल्यवान था उन 
सब का हम आदर करते है और दुतीय राष्ट्र ( |फ/0 
8/86 ) के द्वारा जिन वैज्ञानिक, लेखक और कल्षाशारों 
को उत्पत्ति हुई है उन्हें भी मर्यादा प्रदान करते हैं। परन्तु 
पूंजीवाद जब सृष्टि का काम कर रहा था उसी समय बालज्ञाक 
जीवित थे। आज पूंजीवाद विनाश कर रहा है; आज वह एक 
नये बालजाक को उत्पन्न नहीं कर सकेगा। श्राज पाश्चात्य देशों 
में जो कुछ जीवित ओर भूल्यवान है उनकी सृष्टि उन्ही नर- 
नारियों के द्वारा हो रही है जिन्होंने जनगण के साथ घनिष्ठ 
सम्बन्ध स्थापित किया है ” पूँज़ीवाद अपने को रक्षा करने के 
अन्तिम और व्यथ प्रयास में क्रमशः हिंल भौर बबेर हो रहा 
है ओर दुनियाँ की संस्कृति को नष्ट करने की कोशिश कर रहा 
है, यही वर्तमान समय का सबसे बड़ा संकट है। सभी देशों के 
बुद्धिजीवियों के जीवन में भाज जो संकट उपस्थित हुआ है 
उसे यदि केवल्ञ स्थानीय दृष्टि से देखा ज्ञायगा तो इस संकट 
का विश्वव्यापी गुरुत्व को समझना संभव नहीं होगा। वर्तमान 
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समय में सारी दुनिया के ऐतिहापिक प्रृष्ठभूंमि में इस संकंट की 
भीषणता की उपलब्धि करना प्रत्येक बुद्धिजीबी का कतेव्य है । 

अगस्त १६४८ में पोलन्ड के रोकंजा ( शै०००)७ण७ ) नगर 
में जो 'शान्तिरक्षा के लिए विश्वकांग्रेछः बुज्लायो गयी थी उत्तको 
स्मरण करना यहाँ पर अवश्य हो अ्रध्रासंगिक नहीं है ।' दूसरे 
महायुद्ध के ध्वंसस्तूपों को साफ करने का भी समय नहीं मिल्ना, 
इधर साम्राज्यवादी डाकुओं ने फिर तीसरी लड़ाई के लिए 
प्रचार और तेयारी करना शुरू कर दिया है. इस सत्य को आज 
( १६४८ दिसम्बर ) किसी भो चेतना सम्पन्न व्यक्ति से छिपा 
रखना संभव नहीं है । इसीलिए 'शान्ति, स्वाधीनता, जनतांत्रि- 
कता ओर संस्कृति की रक्षा के लिए? बुद्धिन्नीबियों की जो 
जिम्मेवारी और अवश्यप्रहणीय भूमिका है उस सम्बन्ध में 
आलोचना के लिए दुनिया के ४५ देशों से विज्ञान, कला ओर 
साहित्य के पाँचसो श्रेष्ठ प्रतिनिधि रोकूला नगर में एकत्रित हुए 
थे। ' दो महायुद्धों का प्रभाव व्यथ नहीं गया; प्रथ्वी कै उत्कृष्टतम 
मनीषियों ने समझा है कि अगर वे अपने ( देश की ) जनगण 
((००.७।७७) के साथ अपना नाता नहीं जोड़ेंगे तो वे शक्तिहीन 
हैं।' इसीलिए फेशिज्म के पुनराविर्भाव के प्रयास से शंकित 
होकर इस कांग्रेस ने जो अपना घोषणापत्र प्रचार किया है 
प्रत्येक यथाथे संस्कृति प्रेमिक को इस पर विचार करना चाहिए। 


, एण]व4 एणाएुए९55 0 ॥90९९प्ाड 0 ६, जिधा।॑धए 
7 र९एछ३ धधवते परार्ज़ड 7णा 50स6 एशंणा, ि0ए, 29348. 
.. # रिक्ुणा णा ॥6 0णाह्वा०४5५ 9 ॥98 एम्स ॥7 
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९ ९७ 


२२६ माक्संवाद और साहित्य 


दुनिया के बुद्धिजीबियों के प्रति इस घोषणापत्र में इसीलिए 
कहा गया है कि “हम ( अर्थात्‌ संस्क्ृति-विज्ञान और कल्ला-के 
क्षेत्र में काम करनेवाले ) आप लोगों को उस भयानक विपत्ति 
का याद दिलाना चाहते हैं, कुछ दिन पहले मानव जाति की 
संस्कृति को जिसका सामना करना पड़ा था। विवेक, युक्ति 
ओर प्रगति की घारणाओं को फैशिस्त ववरता ने--ऐतिद्दासिक 
ओर सांस्कृतिक मुल्यों के विनाश, बौद्धिक कमियों ( ए/व्वी। 
७००॥6/58) के निर्यातन व मृत्यु और सारे आध्यात्मिक मूल्यों की 
ऐकान्तिक उपेक्षा द्वारा-जों विपन्न किया था उसे हम प्रत्यक्ष कर 
चुके हैं ।' ““'अतुलनीय त्याग और दुःख का मूल्य चुका कर 
सोवियत यूनियन, प्रेट ब्रिटेन और संयुक्त राष्ट्र के जातिपुंञ 
झोर फेशिज्म द्वारा अधिकृत देशों में जनगण के प्रतिरोध ने इन 
जनतांत्रिक शक्तियों के परम प्रयास के द्वारा मानवसंस्क्ृति की 
रक्षा कर सकी | तथापि सब देशों के जनगण की इच्छा और 
झभीप्सा (४8.77870॥9) के विरुद्ध, अमेरिका ओर यूरोप के 
उन थोड़े से स्वार्थपर लोगों ने, जिन्होंने फेशिज्म से जातिगत 
श्रेष्ठता-सम्बन्धी और प्रगतिनाशक धारणाओं को पाया है, 
जिन्होंने शत्र के बल से सारी समस्याओं को. हल करने की 
प्रवृत्ति को पाया है उन्होंने फिर विश्व के जातिपुंजों (7908) 
के अध्यात्मसम्पदा के विरुद्ध हरकतें करना शुरू किया है ।”' 
विश्वकांग्रस के सभापति फादायेब (7७08४०₹: के शब्दों 
में, “दूसरे महायुद्ध के बाद सारी दुनिया में दो खेमे साफ दो 
उठे हैं. सोवियत यूनिथन के नेतृत्व में जनतांत्रिक खेमा, फेशिस्त 
विरोधी साम्राज्यवाद विरोधी खेमा और युक्तराष्ट्र के शासक- 


3, 0७४7650 0० ९ ए0०79 (०8९55 0० 770९८पए45 
& ए/7000879, 50घं6 ए८८रए, 5९90 १, 948, 
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चक्र के नेतृत्व में जनतंत्र विरोधी, प्रतिक्रियावादी साम्राज्यवादी 
खेमा ।” यह साम्राज्यवादी प्रतिक्रियावादी शक्ति अक्टोपस की 
तरह अपने लम्बे बाँहों को फैलाकर विश्व के प्रायः सबंत्र संस्क्रति 
के सारे उपकरणों को-साहदित्य, विज्ञान और कला को--अपने 
विक्ृत उहृश्य को पूरा करने के हथियार के रूप में श्रयोग करने का 
निश्चय कर लिया है| इसी लिए आज सभी पृूजीबादी देशों में 
साहित्य विज्ञान कलासेबियों की स्वाधीनता लुप्त-सी हो गई है। 
इसका कारण यह है कि संस्क्रति मानवसमाज के नियंत्रण का 
प्रचंड हथियार है और स्तालिन के शब्दों में “इस शख्त्र का 
प्रभाव क्या होगा वह इस बात पर निभेर करता है कि यह 
' शस्त्र किसके हाथों में है ओर किसके ऊपर चोट करने के लिए 
इस शस्त्र का प्रयोग होगा ।' संस्कृति की इस प्रचंड शक्ति के 
ऊपर फेशिस्त नियंत्रण के भयानक परिणाम को स्मरण कर ही 
विश्व कांग्रेस ने यह घोषणा की है कि, 


“युक्ति और विवेक के विरुद्ध, मनुष्य के ऊपर, अत्याचारी 
जिन्हें (००।०८०९७ जाम से निर्देश फरते हैं उनके सारी जाति 
के ऊपर श्रत्याचार चल रहा है, बढ़ता भी जा रहा है| जिन- 
कोगों ने फेशिरत तरीकों को ग्रहण किया था, वे अपने देशों में 
जातिगत ( 79८४७) ) विषमता के आधार पर झाचरण कर 
रहे हें और विज्ञान और कला में जो प्रगतिशील काम करनेवात्ते 
हैं उन पर निर्यातन कर रहे हैं। जिन वैज्ञानिक आाविष्कारों से 
मनुष्यजञाति का कल्याण द्वो सकता था, उन्हें विध्वंसक साधनों 
के गुप्त उत्पादन के लिए इस्तेमाल किया जा रद्दा है, जिससे 
विज्ञान का महान्‌ उश्श्य विकृत और अपयश ग्रस्त द्वो रहा है ।” 
.. धन कोगों के शासन सें मानवोय शब्द और कल्ञा को 
: जातिपुंजों ( 7००70०७ ) को शिक्षित भौर सम्मिल्षित करने के 


श्रं८ माक्सवाद भौर संंहित्य 
उहश्य से इस्तेमाल नहीं किया जाता, बल्कि मनुष्य-शिकार 
करने की द्वीन प्रंवृंक्तियों को प्रन्यलित करने और युद्ध के 
संघटन करने के लिए इस्तेमाल क्रिया जाता है। शान्ति, प्रगति 
झौर मानवजाति के भविष्य के लिए प्रगतिशील सांस्कृतिक 
कृतियों के स्वाधीन विकास और विंकीरण को आवश्यकता के 
बारे में दृढ़ विश्वास के कारण हम इस स्वाधीनता के किसी 
भी प्रकार के संकोचन के विरुद्ध प्रतिवाद कर रहे हैं और बिश्व- 
सभ्यता के स्वार्थ में ( विभिन्‍न ) जाति ओर संस्क्ृतियों के बीच 
पारस्परिक समझ (प०0०४॥870॥702 ) के ऊपर जोर दे रहे हैं |”? 
है >< >< 

विश्व को राष्ट्र जातियाँ ( ४४४४075 ) लड़ाई नहीं चाहती 
झोौर नव-फैशिज्म के प्रयासों के विरुद्ध शान्ति और संत्कृति की 
रक्षा के लिए काफो ताकत रखती हैं । ऐ दुनिया के मनीषी बन्द, 
शआपलोग अपनी जाति (0४000) के प्रति, मानव जाति और 
इतिहास के प्रति एक महान्‌ उत्तरदायित्व के सम्मुखीन हुए 
हैं। हम शान्ति के लिए, जातिपुंज की स्वाधीन सांस्कृतिक 
प्रगति के लिए उनवी राष्ट्रीय ( 7२४४००७। ) स्वाधीनता के 
और घनिष्ठ संहयोगिता के लिए अपनी आवाज्ञ उठा रहे हैं ।” 

गत भमंहायुद्ध से दुनिया के भिन्न भिन्न देशों के संस्क्ृति साधकों 
ने, कड़े ए होने पर भी इस महामूल्य अनुभव को प्राप्त किया 
है कि संसक्ृति का विंकरत प्रयोग कर ही फैशिस्त शासक समग्र 
अति की विंनाशं की ओर ले जाते हैं| इसीलिए इस संस्कृति 
की किसी मी प्रकार से फैशिस्त शासकों के ४ अंधीन होने देना 
मानव जाति के लिए कल्याणकारी नहीं है। किन्तु संस्कृति 
सेंबकों ने रंतें मंहायुद्ध से यह भी अनुभव प्राप्त किया है कि 
सँंर्कति को वैबर फैशिरत शर््ति के हाथों से रक्षा करना फैबल 
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संसक्षति-से वर्कों के विच्छिन्न प्रयास से संभव नहीं है। जनगण 
के साथ घनिष्ठ सम्पक स्थापित कर, जनगण के खेमे में प्रवेश 
कर ही वे संस्कृति के विशुद्ध मानबीय स्वरूप की रक्षा कर 
सकेगे। अपनी-अपनी साधन्ना के क्षेत्र में कबि, साहित्यिक, 
दाशनिक, वैज्ञानिक अलग रह कर किसी तरह भी अपनी 
स्वतंत्रता की रक्षा नहीं कर सकगे, इस वृद्दत्‌ शिक्षा को अगर 
संस्कृति-सेवक आज भी ग्रहण नहीं करेंगे तो उससे बढ़ कर 
मुखता , अन्धता ) और कुछ भी नहीं हो सकती | समाज्ञ के 
अन्द्र रह कर भी समाज से विच्चछ्चन्न स्वतंत्रता को लेकर जीवन 
बिताना. किसी जमाने में संभव होने पर भी, श्राज बिलकुल 
' असंभव है, इसे असर्वोकार करना करत्ताई उचित नहीं ह। विश्व 
इतिहास के साम्प्रतिक पृष्ठभूमि में विश्व-कांग्रेस ने दुनिया के 
संसक्ृतिसेवकों के उद्ृश्य में साधारण रूप से जो चेताबनी दी है 
उसके गुरुत्व की उपलब्धि करना प्रत्येक देश के प्रगतिकामी 
व्यक्तियों का कतब्य है ।। प्रत्येक देश की विशेष विशेष परिस्थिति 
में इस सांस्कृतिक संकट को उसके विशेष वास्तव रूप में अगर 
नहीं समझा जायगा तो इस संकट के विरुद्ध लड़ाई करना बिल * 
कुल असंभव द्ोगा।! इसी कारण प्रत्येक साहित्यिक के लिए 
जनजीवन के साथ वास्तविक सम्बन्ध स्थापित करना एक 
अनिवाये प्रयोजन दै। कंवल साहित्यिक द्वी क्‍यों, किसी भी 
वैज्ञानिक अथवा अन्य सांस्कृतिक कर्मी के लिए भी आज 
समाज-जीवन की गतिप्रकृति क प्रति आँख बन्द कर चलना 
भानव-समाज की यथाथे प्रगति का परिपन्धी दी नहीं है, बल्कि 
उनके स्वाधीन अस्तित्व का भी परिपन्थी है, इसे किसी तदद् 
भूलना नहीं चाहिए । 
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अति वरतेमान जीवन के प्रति प्रागतिक साहित्यिक का जो 
गहरा दायित्वबोध है श्रौर समाज के अन्दर श्रेणीगत विरोध 
के कारण साहित्य की भी जो श्रेणीमृलक प्रकृति होती है उसको 
स्वीकृति के विरुद्ध सनातन#पन्थी साहित्यिकों ने नाना प्रकार 
की आपत्तियों ( 00|००४४0॥$ ) को उठाया है। श्रत्र तक उनकी 
नाना प्रकार की श्आपत्तियों की आ्रालोचना विभिन्न आलोचना 
के प्रसंग में की गई दै | संभव है कि उस सम्बन्ध में फिर भालो 
चना करते हुए कुछ बातें फिर दुदराई जाँय लेकिन उससे कोई 
हानि नहीं है । 

वर्तमान समय में सामाजिक जीवन नाना प्रकार से विच्छिन्न 
ओर विरुद्ध आदशों की लड़ाई का मेदान जैसा बन गया है 
इसमें कोई सन्देद्द नहों ६ । अतीत काल में भी समाज-जीवन के 
अन्दर आदशेंगत झौर श्रणीविरोधात्मक गतिप्रवृत्तियाँ नहीं 
थी यह बात सच न होने पर भी, मोटे रूप में क॒ह्दा जा सकता 
है कि साहित्य एक विशेष वग के साहित्य के रूप में ही आत्म- 
प्रकाश किया था। किन्तु वर्तमान समय में साहित्य केवज्न एक 
ही धर्ग का साहित्य नहीं है। इसीलिए साहित्य के माध्यम से 
भी आज श्रेणीगत श्रादर्शों का संग्राम का दिनोंदिन तीज्र होना 
अनिवाय है । 

कभी रससृष्टि के नाम से, कभी विशुद्ध मानवता के नाम 
से, कभी कल्ासष्टि के नाम से कुछ साहित्यिक अपने को श्रेणी- 
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रपेक्ष निरासक्त द्रष्ठा के आधन पर प्रतिष्ठित करना चाहते हैं । 
लचर जीव के लिए जिस प्रकार जल-निरपेक्ष होना बिलकुल 
संभव है, वेसा ही श्रेणीविभक्त समाज के अन्दर पेदा हुआ 
नुष्य के लिए भी समाज-निरपेक्ष रहना असंभव है | इसी लिए 
॥ज किसी भी साहित्यिक के लिए जीवन के श्रणी सम्बन्धों से 
रे रहकर बिलकुल श्रेणी-निरपेक्त होकर देखना संभव नहीं 
। असली बात तो यह है कि जब समाज में किसी विशेष 
णी का प्रभुत्व और प्रभाव पक्के तरीके से कायम हो जाता है 
' बह समाज वाह्यतः स्थितिशील रूप घारण कर लेता है ओर 
व उस श्रेणी के आदश के प्रचारक साहित्यिक्रों के मन में यह 
म उत्पन्न हो जाता है कि हम श्रणीनिरपेक्ष, शाश्वत सनातन 
[छित्य की रृष्टि कर रहे हैं। किन्तु ऐतिहासिक वास्तबता की 
४ से किसी भो युग के साहित्य की आलोचना करने पर हम 
बेंगे कि प्रत्येक युग का साहित्य उस युग के किसी विशेष श्रेणी 
भाव भावना श्रादर्शों को ही रूपायित करने में बाध्य हुआ 
किन्तु जभी समाज में श्रेणीगत प्रभुत्व के परिवतन का समय 
स्थित हुआ है, साहित्य संस्कृति में भा तभी एक संकट अनिवाय 
उठा है और तब एक दल साहित्यिक को रखसृष्टि का नाम 
कर, विशुद्ध मानवता की दुद्दाई देकर अथवा विषय-निरपेक्ष 
पत्ल विशुद्ध कल्ला सृष्टि ( 306 +00 870?४ 98८० ) के नाम 
(, प्रचलित परम्परा के समर्थन करते हुए देखा जाता है। 
धुनिक काल में भी सांश्कृतिक संकट के फलस्वरूप साहित्य 
ग्रेर कल्ला में विषयवस्तुनिरपेत्ष रूप-बाद ( ?०"०७।॥87॥ ) 
| ओर भझ्कुकाव दिखाई दे रहा दे । 

करीब दो साल पहले ( १८७४६ ई० के अन्तिम भाग में ) 
[स॒र्में गारोदी (0०8०७ ६&"७७००९ ) ओर आरागें ( 4,0एां3 
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478९0 ) के बीच जो मतभेद उपस्थित हुझा था, संभवत्तः 
यहाँ पर उसका उल्लेख अप्रासंगिक न होगा ।' क्योंकि हमारे 
देश में भी इस प्रकार का मतभेद शुरू हो गया है। वरदी-विद्दीन 
कल्लाकारः शीषक निबन्ध में ( 878 06 #फ&7006 7४०9 ) 
गारोदी कहना चाहते हैं कि वैज्ञानिक का काम जिस प्रकार श्रेणी- 
स्वा्थ-निरपेक्ष सत्य का अनुसन्धान करना दे, उसी प्रकार कल्ा- 
कार का भी लक्ष्य रूपायन-कुशलता है | अगर कलाकार विषय- 
बसतु की दृष्टि से कुछ महान्‌ सृष्टि न भी कर सर्के तो वह कल्ना- 
कार का दोष नहीं है; वह् दोष उस युग के जीवन में-ह्ृदय, 
मरितष्क, आँख ओर हद्वाथ में-जो समन्वय का अभाव है, उसका 
है| “यदि इस यग में एक प्लेट के ऊपर तीन भुने हुए अंडों के 
चित्र खींचने के अलाबा आप को ओर कोई विषय न मिल्ले तो में 
आप पर दोषारोप नहीं करूँगा। में युग को दोषी ठहराता हूँ। 
कारुकर्मी ((7877579॥) के रूप में आप की कुशज्ञता की काई 
भी द्वानि इसमें नहीं दै | दूसरी ओर में उस कल्लाकार की निन्दा 
करूंगा जो अनुपयुक्त उपायों के द्वारा एक अच्छे विषय 
(& 2004 ०७४७० ) को रूपायित करने की चेष्टा करते हैं, 
क्योंकि वह अपनी व्यक्तिगत कमजोरियों से ज्ञों बारतब में 
मद्दान्‌ है उसे छोटा करते हैं ।” 


१ (0०ग्र्णप्रांआआ बाते 37---48 ००7४०एश०७५० ७५ #, 9, 
छातवाएशाव७ ( (०राणपगां॥ रि८ए०छ ]80., 4947 ) के आधार 
पर लिखा गया है। यहाँ पर यह स्मरण रखना चाहिए. कि विषय-बस्तु- 
निरपेक्ष रूप-विचार की इस गलत धारणा को गारोदी ने छोड़ दी है, 
तथापि बंग्राल के बिघूपु दे आदि लेखक श्रब भी उसो गलत धारणा को 
लेकर अपने को ग़ारोदी के अनुयायी बदलते हैं । 
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. पियेर ह्वें ( शि0५७ प्रिशःए० ) भी ' 'कम्पुनिस्ट कल्नातत्व 
नाम की कोई चीज नहीं है” शीषेक शआत्ोचना में ( 8०४०० 
]४०ए, 29, 47 ) परोक्ष रूप से ग़ागेदी के उक्त सिद्धान्त का दी 
समथन करते हैं । उनकी राय में साहित्य का कज्ञागव विचार 
और राजनीतिक विचार दो स्त्रतंत्र विषय हैं। #म्युनिस्टों को 
किसी भी कल्नाकृति को राजनीतिक दृष्टि से अच्छा अथवा बुरा 
कद्दने का अधिकार दे ओर द्वान्द्विक वस्तुबाद के ज़रिये वह 
समालोचना की जा सकती द्वै। किन्तु कल्ञा की दृष्टि से जब 
कोई विचार करना द्वोगा, तो विशुद्ध कज्ञा की दृष्टि से ही उसका 
विचार करना द्वोगा क्योंकि कम्युनिष्ट कक्षा नाम की कोई चीज़ 
'नहीं दे । 


कल्लाकार को परोक्ष रूप में विषय वस्तु के सम्पक में जिम्मे- 
. दारी से बरी करने की यह जो चेष्टा है, यह गलत है; इस बात 
की ओर लूई आरागें ने अपने निबन्ध क्या कला एक स्वाधीन 
इलाका है १9 (,68 7,60॥"९8 फि08968 '०ए 29, 
947 ) में ध्यान को आकर्षित किया। झआरागें की राय में 
कलातत्व के क्षेत्र में विषय सम्बन्धी निरपेक्षता का अर्थ इस 
सत्य की उपेक्षा करना है कि श्रेणीसंग्राम में कला की एऋ 
गुरुत्वपूण भूमिका है। सत्यानुसन्धान के रास्ते में कला मनुष्य 
की दृष्ठिको या तो भर भी स्वच्छ करती है. नहीं तो दृष्टि को 
झालछुनत कर मनुष्य को गल्लत रास्ते पर ले जाती है। अतः 
कम्युनिस्ट की दृष्टि में कलातत्व का अर्थ बास्‍्तबवाद है। परन्तु 
यह बवास्तववाद वह चीज नहीं है जिसे अंग्रेज़ी में स्वाभाविक 
वाद ( $४४४७7४॥७7॥ ) कहते हैं; यह बाहरी तथ्यों की फोटो- 
प्राफी नहीं है। आारागें की राय में कल्ता का रूप प्रतीकात्मक 
( 59700॥0 ) अथवा बिल्कुल रवभाव विरुद्ध भी हो सकता 
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है, परन्तु कल्ला की वास्तव॒ता का निर्भर रूप के ऊपर नहीं हे, 
उसका निभेर कलाकार के उह श्य ( 0067807 ) के ऊपर है। 
“संक्षेप में, वास्तवता ( ५९७।|७॥ ) बह गुण है जो किसी 
किसी कल्लाकार को युग की केवल-निष्क्रिय अभिव्यक्ति के ऊपर 
ले जाती है। स्वाभाविकवाद का उद्िष्ट सत्य और वास्तववाद 
का उदिष्ट सत्य--इन दोनों में भेद है | फिंकेलस्टाइनके शब्दों में 
कहा जा सकता है कि “सत्य के बहुत से प्रकार भेद हैं। बाह्य 
प्रतीतियों ( 89|0०७7"870०5$ ) के प्रति विश्वस्तता सत्य तो है, 
पर यह सत्य अत्यन्त अपरिणत ( "प्रधांण०शा४००ए ) ढंग का 
है। दूसरे प्रकार का सत्य भी है जो हमारे ज्ञान के दिगन्त को 
प्रसारित करता है; दृष्टान्त के रूप में उन सत्यों को लिया जा 
सकता है जो इस बात को व्यक्त करते हैं कि वास्तव में जनगण 
( 70885८5 0०६ 96०.।० ) किस प्रकार जीवन बिताते हैं और 
बहुत से ल्ञोग जगत्‌ सम्बन्धी ज्ञिन गलत घधारणाओं से अपने 
को घेर कर रखते है, उन्हें नष्ट करते हैं। ऐसे सत्य हैं जो उन 
योगसूत्रों को प्रगट करते हैं. जिनसे जनगण एकत्र बँधे हुए हें, 
उन दरारों को व्यक्त करते हैं जो समाजशरीर के अन्द्र 
मौजूद हैं और संघ और निराकरण की उन प्रक्रियाओं को 
प्रकाटत करते हैं ज्ञिनके द्वारा इतिहास गतिशीज्ञ होता है।* 


गारोदी-आराग-वितक के बाद लौराँ कासानोबा ने फ्रांसिसी 
कम्युनिस्ट पार्टी के ग्यारहवाँ कांग्रेस में “कम्युनिज्म-भाव व 
कला” शीषक जो विवरण पेश किया उसमें उन्होंने बुद्धि- 
जीवियों के स्थान और उत्तरदायित्व के सम्बन्ध में जो आलो- 


है एएश्ा्ंपरपराआ थात 8-॥ 0ए €. 9, एधाएुशावेक्ष, 
२ & का 50069 79. 405, क्‍ 
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चना की वह उल्लेखनीय है । जब साधारण जनगण सामने की 
कोर बढ़ने लगते हैं, उस समय संस्कृति के क्षेत्र में भी मूल्यान्तर 
का समय आसजन्न हो जाता है और जनगण के संग्राम के जरिये 
ही नवीन सांस्क्ृतिक मूल्यों का उद्धव द्वोने लगता है। जनगण 
की श्रग्मगति के द्वारा ही जो समाज में यथाथ जनतांतन्रिकता का 
प्रतिष्ठित होना संभव है इस बात की आलोचना पहले द्वी को 
गई है। इसलिए जनतांत्रिक समाज की नवीन संस्कृति भी 
जनसंग्राम के अन्दर ही पेदा होती है। सामाजिक जीवन की 
वास्तव परिस्थिति से ही सांस्कृतिक भाव ओर भावना का 
आविर्भाव होता है, लेकिन इन नवीन भाव और भावनाओं को 
स्पष्टहप से जनगण की चेतना के सामने रखना वुद्धिजीबी सम्प्र- 
दाय के लिए, कल्लाकार साहित्यिक मनीषिश्नों के लिए द्वी संभव 
है | जीवन-सत्य की खोज में जिस प्रकार बुद्धित्नीविश्रों के लिए 
लिए मेहनतकश वर्गों के साथ घनिष्ठ सम्पक स्थापित करना 
अत्यावश्यक है, उसी प्रकार श्रमिक श्रेणी के भावी समान्न 
निर्माण की भावना-कल्पनाओं को, भावी समाज के सांस्कृतिक 
मूल्यों को स्पष्ट ओर शक्तिशाली करने के लिए बुद्धिजीविशों की 
सहयोगिता भी परम आवश्यक है | 

बतेमान युग में जीवन के भिन्न-भिन्न विभागों का पारस्परिक 
सम्पक इतना गहरा है कि आज किसी भी व्यक्ति के लिए अपने 
अपने क्षेत्र में बिलकुल विच्छिन्न होकर-केवल कत्ताकार, केवल 
दाशनिक, केवल वैज्ञानिक होकऋर रहना असंभवष है । प्रत्येक 
व्यक्ति को आज सचोगीण रूप से समाज के साथ युक्त होकर 
समाज निर्माण के काम में अ्ात्मनियोग करना होगा। अवश्य 


१ ए0एणायग्रपररंधा--त्प््टा। बण्पे &70 एए ए्प्राथा। (858० 
....00ए8 ॥70 ॥6 ७0ग्राशपरां5 8९०९७, (0०, 49$7. 
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एक साधारण मजदूर के लिए आज यह समझना कठिन नहीं 
है कि उसके जीवन की सुख-स्व्च्छुन्दवा वतेमान ससाज व्यवस्था 
ओर राष्ट्रीय व्यवस्था के आमूल परिवतेन से दी संभव हो 
सकती है क्योंकि वह आज अपने प्रतिदिन के जीविका अजन 
के रास्ते से इस कड़ए अनुभव को प्राप्त दो रहा है कि उसकी 
अथनीतिक परिस्थिति के साथ राष्ट्र व्यवस्था का एक अविच्छेय 
सम्बन्ध विद्यमान है| किन्तु बुद्धिजीबी मध्यमवर्गीय सम्प्रदाय 
में यह वास्तव-दृष्टि आज भी उतना स्वच्छ नहीं है, इसीलिए 
आज बुद्धिजीवी सम्प्रदाय का एक बड़ा हिस्सा प्रगतिविरोधी 
राष्ट्रशक्ति के द्वारा राष्ट्रतीतिक ओर सामाजिक प्रतिक्रिया की 
सेवा में आत्मनियोग करने के लिए बाध्य हुआ है । 


आज किसान-मजदूर आन्दोलन की तीज्रता के साथ ही 
साथ देश के बुद्धिजीबी सम्प्रदाय को प्रतिक्रिया के उल्टे रास्ते पर 
ले जाने की अपचेष्टा हर पूँजीबादी देश में प्रबल्न हो उठी है । 
अमरीका का अनुसरण करते हुए इस देश में भी सांस्कृतिक 
साधनों के ऊपर हमला शुरू हो गया है| परोक्षरूप से बुद्धि- 
जीबियों के ऊपर दबाव डालकर पूंजीवादी निर्यत्रण जो काम 
कर रहा था आज वह शञआर्थिक दबाव पर्याप्र नहीं समझा जा 
रहा है। इसीलिए पूँजीवादी आश्थिक प्रभ्न॒त्व के दबाब के 
अलावा दुःशासन के निर्यातन से सादित्य-कलाकार निपीढ़ित 
होने लगे हैं। मुद्रणयंत्र की स्वाधीनता, सामयिक्र पत्रों की 
स्वतंत्रता, सिनेमा-रंगमंच को स्वतंत्रता-संक्षेप में भाव भाष- 
नाओं की अभिव्यक्ति के जनतांत्रिक अधिकार के ऊपर फैशिब्म 
का लौद पदक्तेप शुरू हो गया है | बुद्धिजीबियों के विश्व कांग्रेस 
ने सारी दुनिया के ब्ुद्धिनीविशों की दृष्टि को इस आसन्न खतरे 
की ओर शभ्ाकर्षित किया है और उन्हें अपने उत्तरदायित्व का 
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पालन करने के लिए आह्वान किया है। इस सांस्कृतिक संकट में 
बुद्धिजीवि सम्प्रदाय को--अतः साहित्यिक को भी -स्पष्टछूप से 
यह निणय कर लेना होगा कि वह आज किस शिविर में हैं-- 
पूंजीवादी खेमे में अथवा जँनतंत्रवादो शिविर में । क्योंकि 
राजनीतिक क्षेत्र की तरह कला और साहित्य के क्षेत्र में भी 
तीसरा खेमा नहीं है इस बात को निस्संशयरूप में समभ लेना 
एकान्त प्रयोजन है | 


४९ 


वत्तमान योरोप की राजनीतिक और अ्रथनीतिक दशा को 
देखते हुए यह अनुभव करना कठिन नहीं है कि द्वितीय विश्वयुद्ध 
योरोप की पूजीवादी सभ्प्रता का अन्तिम संग्राम की सूचना 
है | इसीलिए आज योरोप के साहित्य में पूंजीवादी सभ्यता का 
आसन्न मृत्यु-संगीत प्रबल हो उठा है। पूँजीवादी सभ्यता के 
हास के इस युग में इसी लिए व्यक्तित्ववाद ने अपने आशा- 
विश्वासों को, मानवता के स्वप्न को, आदर्श वाद की उद्दीपना को 
खो दिया है | आज योरोप के ज्षयिष्णु धनतांत्रिक समाजजीवन 
में इसी लिए मनुष्य संशयवादी, नेराश्यवादी, पत्नायनवादी 
अथवा अ्रध्यात्म रहस्यवादी हो उठा है। वास्तव जीवन के क्षेत्र 
में उसकी सारी आशा श्राकांज्ञाएं बूक गई हैं भर इसी से 
उसने भविध्य के ऊपर विश्वास को खो दिया है, उसकी चेतना 
निदारुण निराशा से अन्धकारमय हो गई है। कभी-कभी वह्‌ 
इसलिए लोकातीत रहस्यवाद के अन्दर श्राश्रय लेकर अपने 
को बचाना चाहता है, मृत्यु से भाग कर आत्मरत्षा का मूठा 
आश्वास को रचना करता है। गारोदी ने अपने देश के कई 
नामी साहित्यिकों की रचनाओं का विश्लेषण कर कहा है कि 
“इन सब लोगों का जो साधारण ज्क्षण है वह है वास्तविकता 
के सामने झातंक प्रस्तता ( ?&70 ) और साथ ही उसके कुछ 
भी न बदलने की एक गहरी इच्छा ।”" 


3 बी आल अमल मार मत नकली: कक जकन रब 
१ आशिब्रांपा6 (06 (४ए९एक्च0 9, 68 
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किन्तु यह क्षयिष्गुता ही सब कुछ नहीं है। क्योंकि इनके 
विरुद्ध नव-जन्म के उपादान स्वरूप वे लेखक हें जो वास्तवता में 
जो कुछ सबसे हीन ( $0700 ) है उसके साथ समभौत। करने 
से इनकार करते हैँ । यह दृष्टिकोण संकरी्ण दलीयता का अथबा 
सीमितमन (०0)08०४ 70॥70) का दृष्टिकोण नहीं है । इन नवीन 
शक्तियों के सम्मुख सारा विश्व उन्मुक्त है | परन्तु यहाँ पर लेखक 
क्यिष्णुता (१०080०409) के साथ समभोौता नहीं करते हैं, वह 
इसे इस प्रकार चित्रित करते हैं जिससे अगर हमारे अन्दर 
आत्मसन्तुष्टि न होकर विद्रोह जाग्रत हो जाय तो भी उन्हें 
उससे मुंह मोइना नहीं पड़ता है ओर इस विद्रोह का तभी कुछ 
तात्पय और मूल्य हो सकता है अगर वह ठोस ( 7०शं४४७ ) 
ओर गठनात्मक कम का पूर्वाभास हो ।”' 

बंगला साहित्य में भी बु्जाआ समाज के व्यक्तित्ववाद का 
यह रुपान्तर आज काफी स्पष्ट हो उठा है। बंगाली मध्यवित्त 
समाज के बनाये हुए साहित्य में रवीन्द्रयुग में जो व्यक्तित्ववाद्‌ 
साथकता के भाशा-आनन्द से उज्बल हो उठा था, घनतांत्रिक 
समाज के विश्वव्यापी विपयय में वह व्यक्तित्ववाद आज्ञ 
बंगला साहित्य में भी निराशा से प्रियमाण है । नाना लेखकों की 
रचनाओं में--काव्य,-कहानी-उपन्यासों में--इसीलिए पराजय 
का सुर, दृताशा का सुर, 'बुर्जोॉया समाज का सृत्युकालीन ऋन्‍्दून! 
ध्वनित हो रहा है ।' बंगाल की वतमान आर्थिक परिस्थिति ने 
आज वहाँ के मध्यवित्त समाज को करीब करीब खत्म कर चुका 
है; थोड़े से मध्यवित्त परिवार अगर छोटे-छोटे धनी परिवार बन 

१ छिशाप्र् ए[ ॥6 (:३४९ए०५वे 0, 68, 

२ बंगाला साहित्य की कई धारणाएं--वीरेनपाल॒ लिखित निबन्ध 
साक्सवादी (१) | प 
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भी गये हों तो भी वाकी सारा मध्यवित्त समाज को भीत एक 
दम चुण विचूण होती जा रही है और उसके बुर्जोश्रा जीवना- 
दर्शे की श्राकांक्षा कठोर वास्तव के धक्क से धूल में मिल गया 
है अथवा जा रहा है | इसीलिए उसक साहित्य में भी आज 
इताशा और पराजय र; संगीत में निराश प्रेम के निर्वीय 
क्रन्दन के अलावा उरूके कण्ठ में किसी प्रकार प्रतीकार, प्रति- 
शोध अथवा संग्राम का संकल्प नहीं है । 
लेकिन इसक बावजूद यद्दी बंगाल के समग्र जोवन का परि- 
चय नहीं है । लौराँ कासानोवा क शब्दों में, बंगाल के 'जनगण 
ने को रवाना हुए हैं? इसीलिए बंगाल के इस गण-संग्राम के 
अन्दर जो नवीन सांस्कृतिक मूल्यों का उद्भव हो रहा है यह 
भी आज के बंगाल क वृहत्तर सामाजिक जोबन का ही एक 
ख्त्यन्त वास्तव सत्य है, यद्यपि श्राज भी यह साहित्य में इतना 
प्रकट नहीं है। किसी भी श्रेणी विभक्त समान्न की संस्कृति में 
सामंद्विक ऐक्य का होना संभव नहीं है। यद्यपि प्रधान और 
प्रकेट रूप में शाखक श्रणी की संस्कृति दही समाज की संस्कृति 
के नाम से घोषित होती है, तथापि उस प्रभु संस्कृति के अन्दर 
भी खोजने से अन्तर्विरोध का पता चत्ञता है और इसके अल्ञावा 
अषज्ञात, अवदेलित, जनसमाज की लोकसंस्कृति की एक धारा 
भी अत्यन्त क्षीणंरहूप में समाज के अन्दर से बहती रहती है | 
अभी समाज के इस अवज्ञात, अवद्देलित, शिक्षावंचित, निर्यातित 
अनेगण में जागृति दिखाई देती है और वेप्लबिक प्रेरणा से 
उंदूबुद्धं होकर जनगणं मानव के जन्मगत सहज अधिकार की 
पाने के लिए आगे की ओर बढ़ते हैं तभी समार्ज में चारों ओर 
से ह$ भूमिका बदलने के विकट मुहूर्त असन्न ही उठती है, उस 
समय संस्कृति का भी रूपान्तर होता है | 


कि 
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बंगला साहित्य में भी इसीलिए केबल बुर्जाआ समाज का 
सृत्युकालीन क्रन्दन ही ध्वनित नहीं दो रहा है; इस क्रन्दन के 
पीछे से भावी समाज के प्रतिनिधि जनगण की अस्थिर अग्रा- 
भिगामी पदध्वनि भी सुनाई पड़ रही है। मध्यवित्त समाज का 
जो हिस्सा आज़ परिस्थिति की निर्मम ताड़ना से सबंहारा के 
स्‍तर में उतर आया है, उसमें से कवि ओर साहित्यिक आ रहे 
हैं, उनके कंठ में आज केवल हताशा ही नहीं है, वैप्लविक प्रयास 
का इशारा भी है। माक्संवादी साहित्यिकों की जिम्मेवारी 
भी यहीं पर है । 


माक्सवादी अपने को असद्दाय की तरह इतिद्दास के स्रोत में 
बहा नहीं देता, वह इतिहास को बनाता दै। बतंमान के क्षेत्र में 
ऐतिहासिक शक्तियों की गति प्रकृति के वास्तव अध्ययन के द्वारा 


बह इतिहास को--साथ ही विशाल मानप समाज के सर्वहारा 


बर्ग को बन्धनमुक्ति के पथ पर चल्ञा कर, श्रन्त में श्रेणीद्दीन 
सानवसमाज के सामूद्धिक कल्याण की ओर ले जाता है । अवश्य. 
इसमें सन्देह नहीं कि सजदूर किसान ही मुख्य रूप में इस भावी 
समाज निर्माण के पथ पर अग्रगामो होंगे। और जनगण की 
इस सांधामिक चेतना की वृद्धि के साथ ही साथ साहित्य संस्कृति 
में भी विसव और आशा की वाणी प्रवल्षतर द्वो उठेगी यह भी 
सत्य है; किन्तु साथ द्वी माक्संबादी साहित्यिक को इस बात को 
भी याद रखना द्वोगा कि सारक्सीय दर्शन अन्य दशंनों की भाँति 
अध्ययनकक्त में ही सीमित, निष्किय, आलोचनात्मक दशन 
(8700 का" 090]080.00₹) नहीं है; यद दशन जीवन के बास्तब 
कम और अनुभव से उद्धत है और फिर वारतव कम में दी इस 

परिणति भी है। यद्द दशन कर्मयोगी का दशन है। इसक्िए 
माक्सेवादी साहित्यिक एक ओर से समाज को प्रगतिशीक्ष 
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शक्तियों के द्वारा प्रभावित होंगे, दूसरी ओर से बह समाज- 
मानस की प्रगतिशील भावनाओं को साहित्य-कल्ञा में रूपायित 
कर उनके द्वारा समाज-मानस को भी रूपान्तरित कर नव समाज 
निर्माण को वैसविक पररणा से मनुष्य को अनुप्राणित और 
उद्दीप्त करेंगे । श्रीवीरेन पाल के शब्दों में “बह वास्तव के 
“निरपेक्षः संवाददाता नहीं हैँ, बहू नबीन वास्तव के निर्माता हैं। 
अतीत की मृत्यु, बतंमान का प्रलय॒ और अनागत भविष्य की 
सूचना-ये तीनों उन के साहित्य में प्रकट होंगे। जिससे संस्कृति 
निर्यातित जनगण की प्रेरणा की वस्तु हो सके, संरक्षति में 
जिससे उन्ही की यथाथे आशा भाकांक्षाओ्रो को म्थान मिल सके, 
जिससे उन्ही लोगों के जीवन के ययार्थ बहुमुखी इन्द्न को लेकर 
संस्कृति का निर्माण हो सके, इस प्रकार की प्रचेष्टा ही माक्सवादी 
साहित्यिक का लक्ष्य है ।”' बंगाज्ञ के जनजीवन में श्राज जो 
नयी सांस्कृतिक चेतना का आविर्भाव हो रहा हैं उस सम्बन्ध में 
श्री मानिक बन्द्योपाध्याय की बातें उल्लेखनीय हें । वह कहते 
हैं, “जीवन और चेतना में ओत प्रोत होकर मिले रहने के 
कारण ही संग्राम सत्य है। किसान फेवल तेभागा आन्दोलन दी 
नहीं करता, आज वह स्वयम सोचता और कहता है कि 
पहले की तरह औरत को मारना पीटना अब नहीं चक्तेगा, 
मन्दिर मसजिद पुरोहित मुल्लाओं के सामने वह आज भी 
सिर भुकाता हैं, पर वैसा अभिभूत नहीं दोता। कबियाल 
( कबि गायक ) के मुंह से रामायण की लड़ाई ओर कुरुक्षेत्र 
के गीतों की जगह आज के मनुष्यों के मुक्ति संग्राम के गांतों 
को सुनकर उसका अधिक रोमांच होता दहै। उसके प्रम, 
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वात्सल्य, घृणा, लज्जा, भय, क्रोध आज मिट्टी की तरह नरम 
सहिष्णुता से बने नहीं हैं । उसमें हँसिया के काठिन्य और घार 
आा गये हैं।' ह्र्थात्‌ आलंकारिकों ने मानव प्रकृति के जिन 
स्थायी भावों को रससृष्टि का उपादान माना है, वे स्थायी भाव 
विवर्तित होकर अब नया रूप धारण कर रहे हैं। प्राचीनपन्थी 
रसवादी सानवमानस के रागविरागों के इस क्रमविकास को 
अस्वीकार करते हैं, इसी लिए वे जनजीवन की उपेक्षा करते हैं 
ओर परम्परागत साहित्यरचना के द्वारा प्राचीन श्रेणी विभाग 
ओर श्रेणी प्राधान्य को स्वीकार कर प्रतिक्रियाशीलता के सहायक 
हो जाते हैं । इसीलिए साहित्य को श्रेणीसंग्राम के दृथियार के 
रूप में इस्तेमाल कर जीवन के नवीन और जनतांत्रिक ( अर्थात्‌ 
यथार्थ मानविक ' विकास को द्वुतायित करना माक्संवादी 
साहित्यिक की जिम्मेबारी है । साहित्य के रूप के ऊपर विषय- 
वस्तु के इस मौलिक प्राधान्य को स्वीकार किये बिना गति 
नहीं है । 

वतमान युग का श्रणी संग्राम श्रेणीविभक्त समाज का 
अन्तिम अध्याय है। सबंद्वारा श्रेणी का यह युगान्तकारी संग्राम 
क्यों श्रभी तक साहित्य कला में उतना रूपायित नहीं होने पा 
रद्दा है, उस ओर इशारा करते हुए गारोदी ने जो कट्दा दे उसी 
का उद्धरण देकर वर्तमान आल्लोचना को समाप्त करते हैं । 

“एक नवीन मनुष्य जन्म के रहा है। जो कम से कम 
उसके चेहरे की परिचायक मूलरेखाओं ( ००४॥४०४ ) को भी 
दिखलाने में असमर्थ द्वो रहे हैं, बहू एक निकृष्ट कलाकार हैं। 

हमारे संक्रमण-युग ( 2५० ए #7एशाअंधुं० ) के बारे में 
दुर्भाग्य की बात यह दै कि बतंसान शिक्षा पद्धति ने ( जो एक 
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श्रेणीगत पद्धति दै ) संस्कृति को श्रेणीगत विशेष अधिकार बना 
लिया है। जो मजदूर हमारे देश के पु]नर्जागरण की पुरोगामी 
वाहिनी है, वे जिन वीरतापूर्ण अनुभवों को प्राप्त कर रहे हैं, 
उन्हें व्यक्त करने लायक साहित्यिक साधन उनके पास नहीं है । 
दूसरी ओर साधारणत: बुर्जोभा श्रणी के ढाँचे में बने लेखक 
व्यवद्वारिक ( 0780008) ) सामाजिक कम से विरत रहने के 
कारण, श्रम के जगत्‌ से विच्छिन्न ह' गये हैं | मेहनत की लड़ाई 
में शरीक होने से सशश्ल लड़ाई में मजदूरों का साथ देना कक्ा- 
कार के लिए आसान था; और इसीलिए मेद्ननत सम्बन्धी बीरता 
से सामरिक वीरता का साहित्य हमारे लिए सहज-लबभ्य 
हुआ है । 

मजदूर किसान के अनुभव कद चित्‌ कलाकृतियों में मित्नते 
हैं, उनके महत्व को भाषा में रूपायित नहीं किया गया है। एक 
ही व्यक्ति इस अनुभव को प्राप्त कर भाषा में इसे रूपायित 
नहीं करता। यही कारण है कि हम इस वाह्मतः विरोधी 
ठ्यापार ( 08780०5 ) को देख रहे दें । एक ओर वह दुःख 
( 8एरीणपंणढ् ) और प्रयास का ऐश्वयें है जिसका रूपायन 
सजनी-शिज््पों ( ०/०&४४४ए० ४705 ) के द्वारा न्नहीं हो रहा 
है; दूसरी ओर वे कल्लाकार हैं जिनके पास बोकने लायक 
विषय से श्रभिव्यक्ति के साधन अधिक है । 


मनुष्य के अपरिद्ाय रूपान्तर के ज्षिए प्रतिक्षारत रहकर भी 
हम कलाकारों को कम से कम इन मानवीय ऐश्वयाँ का अध्ययन 
करने के लिए अनुरोध कर सकते हैं, जिससे बह दीघ काल से 
दूर बैठे दें। और अच्छी पुस्तक कया है उस के निर्णय करने के 
मल सूत्रों को कम से कम पाठक को दे सकते हैं 

अच्छी पुस्तक वह है जो पाठक को बिना बदले नहीं छोढ़ती 
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है; दुनिया के अन्दर ओर हमारे अपने अन्दर कुछ परिषतन 
लाने के उहृश्य से अच्छी पुस्तक एक चलेंज ( 0080॥789 ) 
है | अच्छी पुरुतक वह है जो हमारे अलावा और जो लिख रहे 
हैं उनकी कला के अलावा ओर भी कुछ प्रतिबिम्त्रित करती है । 
अच्छी पुस्तक एक शक्ति है, एक ओऔजार अथवा एक शबन्न है जो 
आज के स्वप्न को आगामी कल के यथाथ में परिणत करती 
है। अच्छी पुसुतक वद्द है जो प्रकाशन अथवा रूपायन की 
विशिष्ट घनवद्धता ( ०००७०४०४7००४७ ) ओर तीक्रता के द्वारा 
एक वास्तव जगत्‌ में एक वास्तव मनष्च की वास्तव समस्या को 
उपस्थापित करता है। अच्छी पुस्तक वह है जो अपने सॉंदर्य 
को उस वास्तव जगत्‌ के सोंदय से अलग नहीं करती जिसे वह्द 
व्यक्त करती है क्‍योंकि नवीन मनष्य न होने से नवीन 
कला नहीं हो सकती । 

अच्छी पुस्तक वद्द दे जो हमें यह सिखलाती है कि हम 
त्लोगों फो किस प्रकार जीना होगा और किस प्रकार मरना 


होगा ।?”' 


है धश्िचांपार ० ४6 जए९फ्रधात 9. 64. 
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